﻿STUDII BIBLICE MODERNE Unitatea Bisericii în Noul Testament Editat de Ulrich Lutz Editura MOSCOVA BBK UDC E Traducere- E Alekseeva, M Koryshev, A Sizikov, A Tikhomirov, Yu Tushnova, R Shtubenicki Editori: A Alekseev, U Luts, A Tikhomirov Unitatea Bisericii în Noul Testament / Ed Ulrich Lutz (Seria de studii biblice moderne) - M : Editura BBI, - xvi + p ISBN - - - - Această carte a reunit cei mai autoriți teologi și bibliști ai secolului al XX-lea, precum James Dunn, Gerd Theisen, Ulrich Lutz, Raymond Brown, Jürgen Roloff, Ernst Käsemann și alții aparținând diferitelor confesiuni Toți și-au pus sarcina cea mai grea: să arate că unitatea bisericilor creștine este necesară și posibilă, mai ales în contextul secularizării tot mai mari a societății moderne Creștinii pot privi lumea și biserica în moduri diferite, pot alege pasaje din Scriptură pe care să le citească diferit, să adere la tradiții diferite, dar în același timp citesc aceeași Biblie Biblia, Vestea ei Bună, este cea care îi unește pe toți creștinii, în primul rând Aspect- Victoria Starikova Cover- Nadezhda Pavlyuchik Toate drepturile rezervate Nicio parte a acestei cărți nu poate fi reprodusă sub nicio formă, inclusiv pe Internet, fără permisiunea scrisă a deținătorilor drepturilor de autor (c) Institutul Teologic Biblic din St Apostol Andrei, st Ierusalim, , Moscova, , standrews@standrews ru, www standrews ru Conţinut Ulrich Lutz Introducere viii Ernst Kesemann Justifică canonul Noului Testament unitatea bisericii? Raymond E Brown Unitatea şi diversitatea eclesiologiei Noului Testament Ferdinand Khan UNITATEA BISERICII ȘI PĂRȚĂȚIA BISERICIILOR din punctul de vedere al Noului Testament Carl Kertelge Koinonia și unitatea Bisericii conform Noului Testament Juergen Roloff Biserica în Noul Testament Ulrich Lutz Problema ospitalității euharistice în perspectiva Noului Testament James D J Dunn O singură Biserică - Multe Biserici Gerd Theisen Biserică sau sectă? Despre unitate și conflict de la originile creștinismului timpuriu ianuarie (Ivliev) Biserica lui Dumnezeu ca realitate eshatologică în lume ѵ Petros Vasiliadis Euharistia ca element de implicare și unificare AL NOULUI TESTAMENT ECLEZIOLOGIE Otfried Hofius Unitate la Cina Domnului Mărturia Noului Testament Elena Kasseluri-Hatsivassiliade Femeile și misiunea în Noul Testament Ulrich Lutz Introducere Mișcarea ecumenică este astăzi într-o stare de stagnare Motivele pentru aceasta sunt diferite în estul și vestul Europei Pentru multe biserici orientale, ecumenismul este asociat cu memoria comunismului, când timp de câteva decenii după cel de-al Doilea Război Mondial, ortodocșii au participat la ecumenism la ordinul autorităților statului, iar acest lucru a fost în interesul nu al bisericilor, ci al statul Ecumenismul a servit ca o frunză de smochin pentru a acoperi adevărata relație dintre biserică și regimul comunist, pentru a acoperi amestecul statului în treburile bisericii și persecuția pe motive religioase În plus, statul i-a supravegheat neobosit pe participanții la mișcarea ecumenica, unii dintre ei s-au aflat în postura de reprezentanți ai statului în cadrul bisericilor lor Odată cu schimbarea situației politice, toate acestea au dat naștere la neîncrederea în ecumenism Întrebările și cererile pe care bisericile occidentale și răsăritene le-au ridicat în legătură cu acest lucru prin intermediul societăților lor secularizate au fost similare, dar răspunsurile bisericilor au fost diferite Bisericile occidentale, în primul rând cele protestante, au luat calea modernizării și adaptării la noile condiții sociale, în timp ce bisericile din Europa de Est și-au păstrat legătura cu tradiția Au crescut dificultățile în calea înțelegerii reciproce între biserici Multe comunități religioase și formațiuni confesionale au considerat Europa de Est și Rusia drept pământuri deschise pentru munca misionară viii viii Ulrich Lutz activități și au fost inundați de misionari de origine nord-americană, vest-europeană și asiatică Este puțin probabil ca aceste misiuni să fi reprezentat bisericile care erau membre ale Consiliului Mondial al Bisericilor, dar au provocat o neîncredere considerabilă în ecumenism Două mari biserici ortodoxe - bulgară și georgiană - s-au retras oficial din mișcarea ecumenica, altele, printre care și cea rusă, nu au făcut acest pas, dar într-o anumită măsură au devenit izolate Cu toate acestea, chiar și în vestul Europei ecumenismul a fost suflat de un vânt rece Vatican II a dat naștere la mari, de fapt s-au dovedit a fi iluzorii, speranțe pentru unificarea bisericilor divizate, sau cel puțin pentru dezvoltarea procesului de apropiere ecumenic a acestora Aceste speranțe au fost trezite, dar nu și-au fost realizate de marele carismatic Ioan Paul al II-lea, papa din Polonia Scaunele episcopale au fost ocupate de ierarhi conservatori Și nici măcar ceea ce s-a convenit anterior la nivel interbisericesc cu privire la ospitalitatea euharistică nu s-a împlinit Enciclicele Dominus Jesus și Ecclesia de Eucharistia au reafirmat orientarea puternică a Bisericii Catolice către tradiție În țările mixte sectare, cum ar fi Țările de Jos, Elveția și Statele Unite, acest lucru a provocat o mare dezamăgire față de fundațiile bisericii Rezultatul a fost o secularizare și mai mare a societății multor țări vest-europene, în același timp, în straturile inferioare ale populației din America de Sud, a avut loc o tranziție în masă către bisericile protestante libere Cu toate acestea, în ciuda eșecurilor, ecumenismul își păstrează toată semnificația Noi, creștinii și femeile creștine, trebuie să ne străduim să ne înțelegem reciproc în lumea noastră globală din ce în ce mai complexă din punct de vedere spiritual Ecumenismul nu este altceva decât conștiința că toate bisericile au același scop și, cu toate particularitățile și diferențele lor, trebuie să trăiască în respect reciproc, și nu doar alături sau chiar în dușmănie reciprocă Biblia este cea care îi leagă pe toți creștinii, nu în ultimul rând Suntem într-o poziție diferită, privim altfel lumea, alegem altfel pasaje pentru citire, ne ținem de tradiții diferite Dar cu toate acestea, citim aceeași Biblie Diferența de experiență este extrem de importantă, în afara tradiției este imposibil de asimilat Biblia Și totuși citim cu toții aceeași Biblie Probabil că nu există un singur caz în care studenții Bibliei să nu întâlnească diferite înțelegeri ale ideilor ecumenice Introducere IX Toate acestea explică de ce membrii Comisiei Est-Europene a Societății pentru Cercetătorii Noului Testament (Studiorum Novi Testamenti Societas) au ales tema "Unitatea Bisericii în Noul Testament" pentru cel de-al treilea simpozion european A avut loc la Sankt Petersburg în perioada - august , a fost organizat de Departamentul de Studii Biblice al Universității de Stat din Sankt Petersburg Lucrările prezentate la simpozion alcătuiesc cea mai mare parte a acestei colecții, inclusiv publicațiile lui James J Dunn, Gerd Theisen, Archimandrite Iannuariy Ivliev, Peter Vasiliadis, Otfried Hofius și Elena Kasseluri Pe lângă aceste publicații, cartea include și lucrări apărute după , în epoca deschiderii ecumenice a Bisericii Romano-Catolice, Vatican II și anii următori Ele au fost create de autori catolici și protestanți în ajunul intrării în discuția cercetătorilor ortodocși O lucrare a lui Ernst Käsemann ( - ), un eminent savant al Noului Testament și membru al Bisericii Evanghelice, a fost citită pentru prima dată în și, după publicare, a devenit un clasic al acestui subiect A sunat la scurt timp după cel de-al Doilea Război Mondial, când ecumenismul a răspuns gândurilor și speranțelor înflăcărate ale națiunilor creștine chinuite Mulți au crezut atunci că (aproape!) o Biblie comună, deținută de diferite biserici, ar putea deveni baza unei noi unități a bisericii creștine Dar Ernst Käsemann a răspuns: "Nu! Canonul Noului Testament ca atare nu oferă o bază pentru unitatea bisericii; în forma sa accesibilă din punct de vedere istoric, el oferă baza pentru diversitatea confesională " Canonul Noului Testament este o colecție bogată de documente foarte diverse, iar istoria formării creștinismului timpuriu ascunsă în spatele lui este o istorie plină de ciocniri complexe În spatele acestei teze, Kaseman propune următoarele: spre deosebire de diversitatea și diversitatea canonului, teologia se confruntă cu sarcina de a împărți părerile, așa cum face, de exemplu, apostolul Pavel cu privire la "scrisoare" și "duh" Având în vedere diversitatea izvoarelor canonice, teologia trebuie să ridice întrebarea ce ar putea fi Evanghelia, căci este imposibil să găsim un răspuns la întrebarea ce este ea pe baza unor fapte stabilite istoric Răspunsul teologic la această întrebare va rămâne întotdeauna deschis Potrivit lui Ernst Käsemann, nu canonul, ci Evanghelia stă la baza unității bisericii, dar, ca și Evanghelia, această unitate este invizibilă și de neînțeles X Ulrich Lutz Savantul american al Noului Testament Raymond Brown ( - ) a fost romano-catolic Raportul publicat a fost citit de el în la cel de-al patrulea Congres mondial "Credință și ordine" de la Montreal La acea vreme, Biserica Romano-Catolică, în lenta sa autodezvăluire, a decis să participe la Consiliul Mondial al Bisericilor și la acest congres Raportul lui Brown arată modul în care studiile biblice catolice percep ideea diversității canonului Noului Testament: diversitatea eclesiologiei Noului Testament, potrivit lui Brown, nu este nelimitată Continuitatea domină discretitatea Două indicații sunt deosebit de importante în raportul lui Brown: în primul rând, aceasta este continuitatea dezvoltării bisericii din Israel în toate etapele eclesiologiei Noului Testament și, în al doilea rând, continuitatea în etapele ulterioare de dezvoltare din timpul Noului Testament până în epoca Noului Testament biserica antică "Cred", spune R Brown, "că istoria bisericii în epoca post-apostolică este o mărturie a erei Noului Testament, pentru că spiritul lui Hristos nu și-a părăsit lucrarea după finalizarea Noului Testament " Următoarea este o versiune prescurtată a raportului lui Ferdinand Hahn, membru al Bisericii Evanghelice, prezentat în la o ședință a comisiei de lucru "Comunitatea bisericească în cuvânt și sacrament" Începe prin a se uita la grec koіѵsoѵіа, ("participare, comunitate") Aceasta deschide un nou aspect al discuției ecumenice, când căutarea viitoarei unități a Bisericii sau monitorizarea procesului ecumenic, care trebuie să fie încununat în final cu o asemenea unitate, este înlocuită de speranța unei comunități prietenoase de biserici diferite, care, cu toate diferențele păstrate, ar putea fi o comunitate bisericească integrală Lucrarea lui F Khan este, de asemenea, valoroasă, deoarece autorul în cercetarea sa parcurge întregul Noul Testament Dintr-o descriere a stării de fapt în tânăra comunitate a lui Isus, el trece prin misiunea către Neamuri către comunitățile Evangheliei după Ioan, epistolele Apostolului Pavel și scrierile celui de-al doilea Pavel Toate sursele subliniază semnificația pentru credincioși a unei anumite unități, care este exprimată în afirmația despre "rămâneți în Hristos" în conceptul lui Ioan sau despre "trupul lui Hristos" în conceptul lui Pavel Teza finală a lui F Hahn este următoarea: Unitatea bisericească care se odihnește în Hristos slujește ca o condiție prealabilă pentru comunitatea bisericească, în timp ce lupta pentru comunitatea bisericească servește la realizarea acestei premise Biblicul catolic Karl Kertelge reflectă și asupra conceptelor de koinonia și unitate în articolul său "Koinonia și unitate Introducere XI în Noul Testament" Termenul koіѵsоѵіа, important, în special, pentru apostolul Pavel, indică, în primul rând, participarea și participarea la Hristos stă la baza existenței comunității creștine Numerul grecesc eid ("unu") are un înțeles similar, care joacă un rol important în Evanghelia după Ioan și în Epistola către Efeseni, iar apoi în Ignatie din Antiohia Deși expresiile cu acest număr desemnează comunitatea creștină în ansamblu, cuvântul se referă și la un singur păstor (Ioan : ), un singur Duh, Domn și Dumnezeu (Efeseni : - ) Pe baza materialului luat în considerare, K Kertelge trage următoarea concluzie: acordarea unității în Isus Hristos și prin El propune o sarcină permanentă corespunzătoare pentru întreaga biserică Tema bisericii parcurge toate scrierile lui Jurgen Roloff ( - ), membru al Bisericii Evanghelice, care a oferit lumii academice cercetări extrem de importante în domeniul eclesiologiei O prezentare concentrată a rezultatelor sale este prezentată în această colecție în articolul "Diversitatea și Unitatea în înțelegerea Bisericii din Noul Testament", publicat pentru prima dată în Nu este ușor să rezumați o lucrare care este ea însăși un rezumat Voi numi doar patru sarcini principale pe care J Roloff le stabilește pentru biserici astăzi: ) sarcinile instituționale urmează mai întâi, deoarece instituțiile sunt vase ale spiritului; ) bisericile ar trebui să dea societății semne care să inspire speranță pentru viitor și să nu conducă un dialog cu ea de sus; ) problema relațiilor cu iudaismul ar trebui să fie prima dintre întrebările eclesiologice; ) întrebarea principală este cea a unității bisericești și nu poate fi amânată timid pentru a păstra instituțiile și tradițiile Raport al lui Ulrich Lutz, membru al Bisericii Reformate din Elveția, publicat pentru prima dată în Este dedicat problemelor țărilor cu tradiții bisericești mixte (Germania, Elveția, Marea Britanie, SUA și multe state africane) și tratează problema ospitalității euharistice în relație cu creștinii botezați de diferite confesiuni Diferite biserici se comportă diferit: ortodocșii resping acest obicei, catolicii l-au practicat cândva, dar enciclica Ecclesia de Eucharistia ( ) i-a pus capăt Bisericile protestante, în principiu, permit tuturor creștinilor botezați să se apropie de împărtășire, pentru că ei văd hrana Domnului (Herrenmaht) în Euharistie, și nu hrana bisericii Nu există un răspuns direct în Noul Testament xi Ulrich Lutz despre ospitalitatea euharistică, deoarece situația era semnificativ diferită de cea de astăzi Dar unele indicii indirecte permit autorului să vorbească despre corectitudinea ritualului euharistic deschis James D Dunn a explorat în lucrarea sa diferite denumiri ale bisericii în scrierile apostolului Pavel, în principal folosirea limbajului grecesc conceptele de £kkXg|Oia Concluzia lui: folosind acest cuvânt, Pavel se bazează pe tradiția biblică și nu depinde de cunoștințele lingvistice ale grecilor păgâni, care folosesc cuvântul ekkKhg| хЛ (o inimă și un suflet)) și aveau "totul în comun" ( : : d)ѵ autoi; lbѵta koіѵa) Ideea nu este că comunitatea de proprietate a fost constitutivă pentru realizarea unei astfel de comunicări, dar arată că participarea comună în raport cu comunitatea pământească poate fi înțeleasă destul de concret Prin urmare, nu este de mirare că conceptul de koіѵsоѵіа apare și în contextul colectării de donații pentru comunitatea din Ierusalim, condusă de Paul Koіѵsоѵіа înseamnă comunitatea credincioșilor în sensul apartenenței lor unii altora și al unității lor, ținând cont doar de premisa că toți membrii comunității au o parte la Domnul înălțat, care le-a fost în mod fundamental acordată deja la botez Astfel, ei sunt implicați într-o comunitate care își justifică unitatea și comuniunea unul cu celălalt (cf Cor , ; Ioan , : aici vorbim despre koіѵsоѵіа "cu Tatăl și cu Fiul") Și asta și alta: atât koіѵsоѵіа cu Domnul, cât și koіѵсоѵіа unul cu celălalt - sunt în dependență reciprocă Prin urmare, nu numai apartenența la Domnul justifică comunitatea pământească a credincioșilor, ci și apartenența la Domnul și comuniunea cu El pot fi puse sub semnul întrebării dacă un anumit legământ cu un frate se dovedește a fi neîmplinit ( Corinteni : și urm ; Ioan : urm ) De o importanță deosebită pentru eclesiologie este koіѵsoѵіa toѵ âyiov lѵevratos; (Împărtășirea Duhului Sfânt) ( Corinteni : ) Problema darurilor Duhului va trebui să fie revizuită când luăm în considerare teologia lui Pavel Strâns legată de aceasta este koіѵсoѵіа dată și săvârșită în Euharistie ( Corinteni : ; cf koіѵсоѵbs; în : : și r£te\£iv în : - ) Este fără îndoială că aici sensul "a dărui" și "a avea participare" este clar în prim-plan Ceea ce se înțelege aici, care este exprimat în mod deosebit de clar prin termenul koіѵsоѵіа, este prezența reală și personală a Domnului înălțat, care este extrem de importantă pentru o înțelegere generală a sensului termenului koіѵsоѵіа În același timp, acest loc arată că treizeci Ferdinand Khan împărtășirea cu trupul și sângele lui Hristos la Cina Domnului implică apartenența la Ashtsa Chryatov (trupul lui Hristos), așa cum este exprimată în Corinteni : : bti elq artos;, ev astsa oi loxxoi eptsev / oi ydp laѵtEs; Yok tos Yovds; irtoѵ cetechocev (O singură pâine și noi mulți suntem un singur trup; căci toți ne împărtășim dintr-o singură pâine) Imaginea "corpului lui Hristos" în desemnarea bisericii și a unității ei devine motivul dominant al lui Pavel Reflecțiile noastre asupra diferitelor semnificații ale cuvântului german Gemeinschaft și ale termenului grecesc koіѵsоѵіа fac posibil să vedem că, în utilizarea cuvântului koіѵsоѵіа în Noul Testament, conceptele de "părtășie bisericească" și "comuniunea cu Hristos" sunt indisolubil legate În plus, a fost necesar să se stabilească că, în acest caz, funcția și înțelegerea Cinei Domnului sunt extrem de importante, chiar cheie, întrucât aici se manifestă cel mai clar această unitate inseparabilă a comuniunii bisericești și a comuniunei cu Hristos, dar de asemenea la cel mai mare risc Urmărirea lui Hristos și adunarea poporului lui Dumnezeu în timpul pre-Paști și timpuriu POST-Paști Ar trebui să începem analiza noastră asupra acestei probleme prin a aduce mai multă claritate despre activitățile înainte de Paști ale lui Isus și despre ideile Lui despre urmărirea Lui și adunarea poporului lui Dumnezeu În același timp, este necesar să se înțeleagă clar problema metodologică care există în acest sens Întrebarea de pornire ar trebui să fie: Cum a fost primită cererea lui Isus de a-L urma în prima comunitate? Se remarcă două tendințe: în primul rând, formarea paradigmatică a poveștilor despre urmărire în rândul prognozatorilor meteo, ceea ce înseamnă că, din moment ce chemarea de urmărire a rămas relevantă, a existat dorința, cu toată conștientizarea situațiilor specifice, de a netezi diferențele dintre timpuri În al doilea rând, dorința de a lega chemarea directă a lui Isus cu chemarea indirectă, care se realizează printr-un discipol care a ajuns deja la credință, de exemplu Unitatea bisericii și părtășia bisericească dintr-o perspectivă a Noului Testament Ce găsim în Evanghelia după Ioan Ea exprimă faptul că, deși chemarea de a urma este transmisă prin intermediul martorilor, ar trebui luată drept cuvântul lui Isus Prin urmare, nu este de mirare că poveștile despre urmărirea din perioada pre-Paștele au fost păstrate și transmise cu grijă, deși prin radicalitatea lor nu corespundeau adesea structurii emergente a vieții comunale Pe baza acestor observații, ar trebui să ne întoarcem acum la întrebarea cum era înțeleasă urmărirea lui Isus în perioada pre-Paști Chemarea lui Isus a fost înțeleasă de la început ca cuvânt al autorității Prin urmare, nu ucenicul caută un învățător, ci Isus cheamă să se urmeze pe sine și să aparțină Lui Aceasta nu are analogii în tradiția cărturarilor evrei, ci se găsește în tradiția profeților Vechiului Testament A doua caracteristică este ceva cu totul nou: legătura cu persoana lui Isus implică apartenența permanentă la El; ucenicul, chiar și după o perioadă adecvată de studiu, nu poate deveni el însuși profesor, el se află în permanență printre ucenici (Matei : - ) Chiar dacă pentru prima dată acest principiu a sunat distinct doar în comunitatea creștină timpurie, el încă corespunde pe deplin cerinței lui Isus Aceasta explică forma în care există comunitatea discipolilor lui Isus Dacă ținem cont de faptul că echivalarea tsаѲг)аі (ucenici) cu bshbgka (Doisprezece) sau cu albatoKhoi (apostoli) este secundară , atunci pe baza celei mai vechi tradiții trebuie afirmat că atunci când vorbim despre "ucenici", Ne referim la un cerc mare, deschis și extrem de multistratificat, la care de la bun început a fost respectat în mod destul de conștient de tradiția creștină timpurie Firește, imediat se pune întrebarea: cum se realizează o astfel de urmărire a lui Isus, care, conform tradiției iudaice, includea în El o viață împreună? Nu este mai corectă tradiția de mai târziu, care presupune că numai cercul celor Doisprezece era într-o comuniune atât de completă cu Isus? Desigur, Isus a înțeles urmărirea Lui nu într-un sens figurat - ca o expresie a credinței și a apartenenței la comunitatea credincioșilor, așa cum a devenit necesar în tradiția post-Paști Deși știm foarte puține despre asta, comunitatea de urmași ai lui Isus care L-a însoțit constant ar putea fi Ferdinand Khan relativ numeroase şi deloc limitate la cei Doisprezece Dar lucrul decisiv pentru comuniunea cu Isus, evident, nu a fost o ședere constantă cu El, ci, pe de o parte, o legătură personală cu El și slujirea sarcinilor comune, pe de altă parte Astfel, apare o altă caracteristică: chemarea lui Isus de a-L urma a fost un fel de acceptare în slujbă; iar comisia misionară, așa cum se poate recunoaște încă în Luca , nu sa limitat la cercul celor Doisprezece Apartenența lui Isus, bazată pe o relație personală cu El, însemna în același timp participarea la slujirea și lucrarea Sa Indiferent dacă erau în părtășie directă și intimă cu El sau nu, ucenicii trebuiau să răspândească mesajul Său despre viitoarea Împărăție a lui Dumnezeu și să scoată demonii prin puterea Lui (Luca : - și alin ) Însărcinarea lor includea cuvintele: "Cine vă aude, Mă ascultă pe Mine, iar cel care vă leapădă pe voi, Mă respinge pe Mine; dar cine mă leapădă pe Mine, respinge pe cel ce M-a trimis" (Luca : alin Mt : ; compară Marcu : și alin ) În acest fel, s-a format o comunitate de ucenici, conectați cu Isus prin Cuvântul Său de invocație autoritar și participând astfel la misiunea Sa, care pornește de la Tatăl Acest cerc, din câte știm, era extrem de colorat Până la urmă, nicio altă condiție prealabilă nu era importantă pentru comunicarea lor între ele (se raportează că în acest cerc a existat, de exemplu, un zelot și, în același timp, un vameș, adică o persoană care colabora cu autoritățile romane ), dar singura corelație cu Persoana, lucrarea și însărcinarea lui Isus Desigur, a fost și problema limitelor acestui cerc În tradiția sinoptică se păstrează două teorii aparent contradictorii, care sunt extrem de importante în acest context Dacă Marcu : spune: "Căci cine nu este împotriva voastră este pentru voi", atunci aceasta este deschiderea fundamentală a cercului ucenicilor lui Isus Dacă în Matei : , dimpotrivă, sună: "Cine nu este cu mine este împotriva mea", atunci aceasta înseamnă că există criterii ultimatum pentru apartenența la acest cerc, a căror hotărâre este supunerea față de Persoana Lui și față de El comision Comunitatea ucenicilor lui Isus nu era o părtășie "bisericească" în sensul de mai târziu A fost o situație foarte specifică cu obligații specifice pentru participanți, care a fost și rămâne unică din punct de vedere istoric Dar inca Nu a fost o coincidență faptul că această comunitate de discipoli ai lui Isus a fost identificată cu "biserica" post-Paști În acest caz, nu este în niciun caz doar o chestiune de continuitate istorică (există fără îndoială) a bisericii primare în raport cu cercul discipolilor lui Isus La fel, toate cele bazate pe Mt : și următoarele ar trebui să fie lăsate deoparte ca fiind insuportabile din punct de vedere istoric reflecții asupra fundamentului sau promisiunii "oficiale" a întemeierii bisericii de către Isus însuși Aici ar trebui să acordăm atenție unui alt punct: care este semnificația bazei bshbgk, care, fără îndoială, se întoarce la Isus, acel cerc al celor Doisprezece, care a continuat să joace un rol semnificativ chiar și în perioada cea mai timpurie a existenței bisericii? Dacă cercul celor Doisprezece se referă la povestea de dinainte de Paști a lui Isus, atunci nu poate fi ignorat în contextul ideii de popor al lui Dumnezeu, sau mai degrabă, a noului popor al lui Dumnezeu din punct de vedere eshatologic Adunarea comunității eshatologice a celor mântuiți începe cu ucenicii lui Isus, iar bshbgka aleși separat reprezintă poporul nou creat al lui Dumnezeu Nu este deloc surprinzător că în mesajul lui Isus despre viitoarea Împărăție a lui Dumnezeu, împreună cu chemarea indivizilor, această idee de a aduna poporul eshatologic al lui Dumnezeu este de o importanță fundamentală Căci realizarea Împărăției lui Dumnezeu și stabilirea poporului lui Dumnezeu sunt inseparabile Oamenii chemați să fie ucenici devin membri ai comunității eshatologice a celor mântuiți, întemeiată prin harul lui Dumnezeu Așa cum Împărăția lui Dumnezeu începe deja în lumea existentă, în același mod, adunarea și unirea celor care aparțin noului popor al lui Dumnezeu este deja începută Comunitatea astfel creată își are baza în încrederea în lucrarea lui Dumnezeu, care începe în mod invizibil în legătură cu persoana lui Isus ca Mesager autoritar al Împărăției lui Dumnezeu, și într-o orientare către plinătatea și realitatea viitoare a mântuirii Și, desigur, nu este o coincidență faptul că comunitatea de ucenici post-Paști s-a perceput și ea ca popor al lui Dumnezeu, ceea ce poate fi văzut în primul rând prin utilizarea expresiei: f] ekkKhg | : ) Totuși, aici legătura cu personalitatea istorică a lui Isus și opera Sa este înlocuită de credința în Cel Înviat Comunitatea ucenicilor unii cu alții nu se mai bazează pe corelarea cu Învățătorul pământesc Ferdinand Khan și Trimisul, ci pe corelarea cu Domnul ceresc, care a promis și a împlinit apropierea și prezența Sa Prin urmare, alte forme de apartenență una față de celălalt ies acum în prim-plan: botezul adoptat de la Ioan Botezătorul și creștinat ("botezul în numele lui Isus") a devenit principalul semn al pregătirii de a-l urma pe Hristos și al includerii în poporul eshatologic lui Dumnezeu Cina Domnului devine astfel centrul determinant pentru orice altceva al cultului creștin timpuriu, deoarece în ea, ca nicăieri altundeva, se poate experimenta apartenența la Domnul înălțat și se poate realiza comuniunea unul cu celălalt În acest sens, nu a avut loc doar o adopție, ci o trans- formarea ideilor despre poporul eshatologic al lui Dumnezeu S-a adăugat ceva la ei Înlocuirea conceptului (comunitate) cu deja cunoscută de Septuaginta și adoptată în limba comunității creștine timpurii, echivalentul său grecesc EccXg|aia, deși nu însemna o respingere a bazei ideii de popor al lui Dumnezeu, i s-a adăugat o nouă componentă Conform tradiţiei limbii elenistice, EkkKhg|ai însemna în principal ordinea şi constituirea unei comunităţi locale separate Comunitatea creștină timpurie, după cum putem deduce din scrierile lui Pavel, a combinat în mod clar ambele elemente: este vorba despre un singur popor al lui Dumnezeu, dar se manifestă în fiecare comunitate locală specifică Astfel, în comparație cu ideile lui Isus despre poporul lui Dumnezeu, aici se deschid noi dimensiuni, legate nu în ultimul rând de o orientare hristologică mai explicită Cu toate acestea, pasul decisiv spre separarea eclesiologiei de ideea originară a poporului lui Dumnezeu și Împărăția lui Dumnezeu a avut loc numai atunci când EkkKhg | aia (comunitate, biserică) pământească a fost opusă și înțeleasă exclusiv în sensul viitor (cum era în tradiția iudaică) ), așa cum apare pentru prima dată în Matei : f - un text care se întoarce la tradiția lui Isus, dar în forma sa modernă s-a format abia în perioada post-Paști Căci acest text nu numai că promite construirea roiurilor EkkKhg|aia (adică, Chriatos), dar, de asemenea, odată cu transferul puterii cheilor, este dată o promisiune că tot ce este legat sau permis pe pământ (adică, în ekkKhg| aia) va fi rezolvată sau legată în rai (adică în RaaіKhgіa tshѵ oѵraѵsoѵ) Desigur, motivul poporului lui Dumnezeu nu dispare aici, dar își pierde imediatul Unitatea bisericească și părtășia bisericească dintr-o perspectivă a Noului Testament este o legătură cu Împărăția lui Dumnezeu, iar ekkkhg|aia pământească este înțeleasă ca adevărata formă a comunității celor mântuiți, în contrast cu Împărăția lui Dumnezeu cerească și viitoare Nu întâmplător apar acum întrebări "bisericesc-legale", mai întâi întrebări despre puterile spirituale date de ekkKhg | аіа (în sensul de "lege sacră") , apoi, însă, probleme privind ordinea și responsabilitatea în raport cu diverse ekkKhg | аіа în contextul ekkKhg universal | aia Părtășia bisericească în sensul apartenenței reciproce și al unității diferitelor congregații și comunități individuale a devenit rapid o problemă pentru biserica primară Dezacordurile s-au manifestat în problema soluționată diferit a validității Torei Această controversă a avut două faze: mai întâi, neînțelegerile legate de circumcizie și obligația de a respecta legea lui Moise, apoi în contextul meselor în comun (Gal : - : - ; cf Fapte : - ) Pavel a fost cel care, alături de Barnaba, reprezentantul comunității misionare antiohiene la Sinodul Apostolic, a insistat asupra accesului direct al neamurilor la mântuire, în același timp cu recunoașterea semnificației parțiale a Torei pentru foștii evrei Pavel a ajuns la Ierusalim kata alokaXv\|/ivv (prin revelație), și anume, în conștiința că lucrarea lui ar fi fost zadarnică dacă nu ar fi fost posibilă menținerea părtășiei și comuniunei într-o singură biserică (Gal : și urm ) ) Prin urmare, lucrul decisiv pentru el a fost că Iacov, Chifa și Ioan, cei trei "stâlpi", i-au dat mâna lor ca semn al co coѵia (Gal : ) Dar dacă foștii păgâni nu erau obligați să respecte Tora cu prescripțiile sale rituale, atunci în mod inevitabil, așa cum se arată în Gal : - , disputele cu privire la părtășia la masă aveau să izbucnească În Antiohia, părtășia creștinilor evrei și neamuri între ei și la Cina Domnului a fost la început percepută ca o chestiune de o importanță capitală Chiar și Petru a aderat de ceva timp la această practică, dar după sosirea unor oameni care erau în strânsă legătură cu fratele Domnului Iacov, a avut loc o separare în celebrarea meselor și a început o confruntare dură între Pavel, pe de o parte , iar Petru și Barnaba, pe de altă parte Rezultatul a fost scrierea așa-numitului "Decret Apostolic", care stabilește cerințele minime pentru creștinii evrei de a comunica cu creștinii lingvistici la celebrarea Cinei Domnului, acel Decret Apostolic, pe care Pavel în Gal : - încă nu știe nimic despre, din moment ce , Ferdinand Khan conform Fapte : , el a fost informat despre acest decret doar cu puțin timp înainte de ultima sa arestare în timpul ultimei sale vizite la Ierusalim, dar acest decret din Fapte : este deja asociat cu Consiliul Apostolic Dacă Pavel, la sfârșitul acestei dispute, a părăsit comunitatea din Antiohia pentru a-și începe propria lucrare misionară în Asia Mică, Macedonia și Ahaia (Fapte : și urm ), nu a fost atât pentru că intenționa să rupă din părtășia cu creștinii evrei, dar cât de mult pentru că urma să adere ferm la hotărârile Consiliului Apostolic și, în același timp, se considera drept Că nu a încetat pur și simplu relațiile cu Antiohia și Ierusalimul, știm din Fapte : , din vizita sa la Ierusalim și Antiohia după prima sa ședere în Corint și din Fapte : și urm : ultima sa călătorie la Ierusalim în acest scop de transmitere a donaţiilor comunităţilor creştine lingvistice, despre care ştim destul de multe din scrisorile lui Pavel însuşi Factorul decisiv pentru Pavel în chestiunea părtășiei bisericești a fost întotdeauna o legătură comună cu Evanghelia (Gal : - ) Rezumând, în cel mai timpuriu creștinism se poate detecta dorința de a păstra unitatea bisericii pe baza unui atașament decisiv față de mesajul mântuitor și de a o păstra în ciuda tuturor diferențelor interne și externe din comunitățile și zonele individuale Această aspirație se bazează pe noțiunea adoptată din vremurile pre-Paști despre participarea credincioșilor la persoana și opera lui Isus, noțiune bazată pe chemarea de a-l urma pe Hristos și pe sensul constitutiv al ideii poporului eshatologic din Dumnezeu pentru părtășia ucenicilor unii cu alții Conform dovezilor Noului Testament, problema părtășiei bisericești nu poate fi separată de aceste premise Biserica și părtășia bisericească în Evanghelia după Ioan Pare firesc, din Sinodul Apostolilor și controversa antiohiană, să mergem direct la Apostolul Pavel și să-i examinăm gândurile fundamentale despre biserică și părtășia bisericească Dar mai întâi ne întoarcem la Evanghelia după Ioan; căci deși este mult mai tânără decât epistolele pauline, în ceea ce privește tema noastră întâlnim în ea o tradiție relativ apropiată de tradiția sinoptică despre Isus Unitatea bisericii și părtășia bisericească dintr-o perspectivă a Noului Testament Un anumit rol îl joacă aici două motive care se regăsesc și acum printre meteorologii: urmărea lui Hristos și orientarea către slujire Cel de-al patrulea evanghelist, însă, în ambele cazuri dezvoltă în mod conștient această temă Cu privire la chestiunea urmăririi lui Hristos, am văzut deja că în tradiția reluată de Ioan, o vocație directă este asociată cu una indirectă, întrucât așa se exprimă esența vocației post-Paști, dar în așa fel că cel care este chemat să-L urmeze pe Hristos printr-o mărturie omenească se întâlnește curând pe sine însuși Doamne (Ioan : - ) John a dezvoltat această linie; pe de o parte, a legat ideea de a-L urma pe Hristos cu temele credinței și, pe de altă parte, a făcut ideea de a-L urma pe Hristos importantă pentru eclesiologie, așa cum arată în primul rând doctrina Păstorului ( Ioan : - , - ) ) Motivul orientării către slujire din a patra evanghelie capătă o orientare preponderent hristologică, cu relația Fiului cu Tatăl în prim plan, dar orientarea Duhului și a ucenicilor către slujire este implicată în această relație În același timp, nu este suficient ca evanghelistul să vorbească doar despre această însărcinare și împuternicirea cu puterile corespunzătoare; el vrea să înțeleagă orientarea spre slujire și legitimare ca expresie a unității depline a Tatălui și a Fiului, unitate în care sunt implicați și credincioșii Prin urmare, afirmațiile ecleziologice ale Evangheliei după Ioan sunt turnate într-un discurs despre viță și struguri (In , - ; - ) Interesant este că ambele fragmente din Ioan și , care au un sens decisiv pentru eclesiologie, sunt discursuri figurative În toată Evanghelia după Ioan nu vom găsi nicăieri cuvântul ekkKhg|aia, precum și reflecții teologice directe bazate pe alte concepte sau idei tradiționale despre esența bisericii și părtășia bisericească Totuși, din această evanghelie putem extrage ceva esențial pentru tema noastră Să aruncăm mai întâi o privire mai atentă asupra motivului urmăririi lui Hristos: aici putem afirma că, pe lângă poveștile despre chemare, Ioan : - în multe logii vorbește despre AkoHoѲѲveіѵ tsoi (urme-Mă), precum și despre curtea yorkhgaѲаі; re (vino la Mine) Importantă este relația strânsă dintre urmărire și credință Ferdinand Khan Întrucât Evanghelia după Ioan nu se referă doar la conținutul urmăririi, logica despre ucenicie este de o natură semnificativ diferită de discursurile sinoptice despre urmărea lui Hristos cu cerințele lor rigide (părăsirea tatălui și a mamei, lăsarea morților să-și îngroape morții, având fără adăpost, fără privirea înapoi etc ) Expresiile figurative conform cărora cei care îl urmează pe Isus nu vor fi flămânzi sau însetați (Ioan : ; : ) indică mântuirea găsită în părtășia cu Hristos Într-un discurs despre pâine se aud următoarele cuvinte: "Tot ceea ce Îmi dă Tatăl va veni la Mine; și pe oricine vine la Mine, nu-l voi izgoni afară" ( : ) și "Nimeni nu poate veni la Mine decât dacă Tatăl care M-a trimis nu-l atrage (exxvpg|) Vine oricine a auzit de la Tatăl și a învățat pentru Mine" ( : a- b) Prin aceste cuvinte, decizia umană de a-L urma pe Hristos este plasată în contextul acțiunii lui Dumnezeu, dar fără ca comportamentul uman să fie văzut ca fiind complet și complet dependent de voința lui Dumnezeu (precum și în spusele lui Ioan despre predestinare); este mai degrabă implicată în acţiunea transcendentă a lui Dumnezeu Ceea ce este decisiv aici este combinarea ideii de a-l urma pe Hristos cu conceptul de luteѵеіѵ (a crede, a avea încredere) Este bine cunoscut faptul că în tradiția sinoptică se vorbește despre "credință" în principal în legătură cu minunea și rugăciunea; expresii precum luteѵеіѵ ev tf ЕѵаууЕХіф (a crede în Evanghelie) sau luteѵеіѵ eu; etse (crezând în Mine) apar numai la periferie În Evanghelia după Ioan, unde cuvântul lipteѵeіѵ este folosit exclusiv și nu lioti;, este folosit, de regulă, în sensul credinței în Isus "Credința în Isus" din a patra Evanghelie se identifică cu urmărirea Lui; ideea de a urma și "credința în" înțeleasă hristologic se explică reciproc Acest lucru se arată sub formă narativă în povestea samaritenilor, care, pe baza mărturiei unei femei convinse de misiunea lui Isus, la rândul lor "a crezut în El", "a venit la El" și, de asemenea, a mărturisit: " Căci ei înșiși au auzit și au știut că El, cu adevărat, Mântuitorul lumii, Hristos" ( : ; - ) Dintre discursurile lui Isus, această împrejurare apare cel mai clar în Ioan : Pentru evanghelistul Ioan, urmărirea nu este altceva decât împlinirea credinței post-pascală în Isus Nu mai vorbim despre structura unui cerc anume de ucenici preluat din istoria antepastilor si relevat paradigmatic, ci Unitatea bisericii și părtășia bisericească din punctul de vedere al Noului Testament despre adoptarea consecventă a tradiției de a-L urma pe Hristos în situația post-Paști a comunității de credincioși În consecință, cuvântul |іаѲг|ті se referă la comunitatea de credincioși post-Paști, deși se păstrează cunoștințele despre ucenicii lui Isus, care au fost cândva aleși de Isus însuși, se păstrează Acesta în sine este un "proces eclesiologic esențial" , dar se știe că s-a pus iar și iar întrebarea dacă Evanghelia după Ioan conține eclesiologie reală, dacă vorbește doar despre credincioși individuali Este posibil să insistăm exclusiv asupra acestui lucru numai dacă uităm de punctele centrale ale celei de-a patra evanghelii După cum sa subliniat deja, tema urmăririi lui Hristos este dezvăluită cel mai instructiv din punct de vedere eclesiologic în marele discurs despre Păstor și turmă din Ioan Ne interesează în mod special următoarele pasaje: vv - (dacă omiteți v - despre "ușa oilor") și v - Logica centrală de la care trebuie să pornim în reflecțiile noastre se găsește în v și urm : "Eu sunt păstorul cel bun; și Eu mă cunosc pe a Mea și a Mea Mă cunosc pe Mine După cum Tatăl Mă cunoaște pe Mine, așa cunosc și Eu pe Tatăl; și îmi dau viața pentru oi" "Cunoașterea" reciprocă (uіѵoktkEIѵ) a Fiului și a Tatălui are ca paralelă "cunoașterea" reciprocă a Păstorului și a oilor (Sa) În art și următoarele aceasta este descrisă prin "auzirea" "vocii ciobanului" și urmărirea oilor, oi care nu urmează pe altcineva a cărui voce nu le este familiară Din nou acest motiv este reluat în v : "Oile Mele aud glasul Meu și le cunosc; și ei mă urmează " Comunicarea o constituie Păstorul, care conduce oile și prin chemarea sa creează o întreagă "turmă" din ele, mai ales că acest Păstor este cel care își dă viața pentru oi Ioan : menționează și "alte oi" pe care Păstorul trebuie să le conducă, spunând că ar trebui să fie "o turmă" și "un Păstor" Desigur, nu este întâmplător ca la sfârșitul discursului despre Păstor, pentru prima dată în Evanghelia după Ioan, să se afirme că El și Tatăl sunt "una" ( : : Ёus kaі latg] p еѵ епцѵ), și, de asemenea, că în curând acest subiect începe să se dezvolte în raport cu comunitatea și unitatea ei Înainte de a urmări în continuare această linie de unitate (еѵ EÎvai), este necesar să luăm în considerare motivul misiunii și în combinația dintre misiunea lui Isus și îndrumarea ucenicilor Săi către slujire, care este caracteristică Evangheliei lui Ioan Ferdinand Khan Conceptul de misiune joacă un rol decisiv în hristologia Evangheliei a patra Expresia "Tatăl care m-a trimis" trece ca o linie roșie prin toate discursurile lui Isus Pornind de la ideea misiunii lui Isus din a patra Evanghelie, devine posibil să vorbim despre participarea ucenicilor Săi la Misiunea Sa, așa cum știm deja din tradiția sinoptică În acest fel, tradiția originară referitoare la Isus este păstrată în conținut, dar în același timp aduce noi roade hristologice și eclesiologice Deja într-o conversație cu ucenicii din Ioan : - apare la sfârșit: "V-am trimis să secerați" Povestea spălării picioarelor este urmată de cuvintele din Ioan : - că slujitorul nu este mai mare decât stăpânul său, iar apostolul nu este mai mare decât cel care l-a trimis, iar apoi logica: "El cine primeste pe cine trimit ma primeste pe mine; dar cine Mă primește pe Mine, primește pe Cel ce M-a trimis" (cf Mt , ) Și când Rugăciunea Mare Preot a lui Isus din Ioan : spune: "Așa cum Tu M-ai trimis pe Mine în lume, așa și Eu i-am trimis pe ei în lume", aceasta sună ca o anticipare directă a misiunii pascale de la : : "Așa cum Tatăl M-a trimis, deci Eu vă trimit pe voi " O analogie a corespondenței depline a mesajului lui Isus de către Tatăl și mesajul ucenicilor de către Isus devine în a patra Evanghelie în motivul unității (Ёѵ еіѵсц) Deja la sfârșitul discursului despre păstor se spune: gâscă kai latg]r ёѵ ep|і£ѵ (Eu și Tatăl suntem una) ( : ) În același timp, după cum arată uіѵshakEIѵ (cunoaște) reciproc imediat premergător acestor cuvinte, nu este vorba despre identitatea modală a Tatălui și a Fiului, ci despre unitatea voinței, vorbirii și faptei, care își are baza în participare; multe cuvinte ale lui Isus în Ioan indică acest lucru Iar dacă în Rugăciunea Marelui Preot există o cerere ca Tatăl să "păstreze" pe ucenicii rămași în lume în credință, atunci imediat se adaugă: і'ѵа (аіѵ еѵ каѲах; гціеіс; (ca să fie una , ca și noi) ( : ) Este, de asemenea, despre unitatea bazată pe participare, și anume, unitatea unii cu alții bazată pe participarea la misiunea lui Isus Dar Ioan : și următoarele spune mai mult: toți cei care vin la credință prin cuvântul și mărturia ucenicilor ar trebui să devină "una" (i'va laѵtEs; Ёv (laіѵ "să fie toți una"), deoarece Tatăl și Fiul sunt legați unul de celălalt ("cum ești Tu, Tată, în Mine, deci sunt în Tine") "Să fie toți una" se explică prin afirmația: "Și ei să fie una în noi " Aceasta înseamnă tocmai că unitatea comunității se bazează pe apartenența reciprocă existentă a Tatălui și a Fiului, din care crește Unitatea bisericii și părtășia bisericească din punctul de vedere al Noului Testament este comuniunea constantă a credincioșilor cu Tatăl și cu Fiul Mult mai puternică decât oriunde altundeva în Noul Testament, Evanghelia după Ioan subliniază că toată unitatea pământească între credincioși apare în și depinde de "locuința" lui Isus în Tatăl Prin urmare, unitatea ucenicilor este un semn concret al unității credincioșilor cu Tatăl și cu Fiul Ajungem astfel la Ioan : - , un text de o importanță deosebită în eclesiologie: vorbirea despre viță și mlădițele ei Ca și în capitolul , aici este folosită o pildă (laroiria), deși acest cuvânt nu apare aici Laroiria însăși este menționată în art - , în v - îi dă interpretarea În laroiria însăși imaginea și realitatea (cuvântul!) se pătrund reciproc Discursul figurat, ca și interpretarea sa, este format din două părți Interpretarea concretizează imaginea, vorbind despre iubirea lui Hristos, care își dă viața pentru a sa, și de asemenea despre iubirea reciprocă a ucenicilor corespunzătoare acestui act, ca cea mai bună expresie a comunității de credință Cu toate acestea, laroitsia în sine este un concept mult mai izbitor, deoarece implică și alte relații Dualitatea ei este semnalată de dublu eyd) ei|d (eu sunt) în art și Ambele părți se întrepătrund și diferă una de cealaltă prin aceea că prima se referă la relația Tatălui cu vița și mlădițele ei, în timp ce a doua se ocupă de relația dintre Hristos, ca viță, și credincioșii, ca ei ramuri Oricare ar fi originea disputată a motivului viței de vie și al ramurilor sale , motivul lui Dumnezeu ca vițar este, în orice caz, primordial Vechiul Testament Totul este cuprins în cadrul ideii că Dumnezeu are grijă de viță de vie și de ramurile sale individuale, astfel încât acestea să dea roade Acest lucru subliniază faptul că vița și ramurile sale sunt strâns legate între ele Căci mlădița de la sine nu poate aduce roade (v b c ) Acest gând este subliniat prin CEIVATE ev e|ioi, kaus ev vpîv (Rămâneți în Mine și Eu în voi) (v a), și apoi dezvoltat în continuare în partea a doua, v - Aici vorbim despre "a fi în" Hristos, despre "a fi în" Hristos, fără El ramurile nu pot face nimic (v b, cf v urm ) Și atunci motivul deja considerat al unității se dezvoltă aici Nu este vorba atât de comisie și de identificare cu misiunea, adică de funcția lui Isus, cât de comuniunea permanentă În această comuniune constantă cu El este pusă temelia părtășiei credincioșilor unii cu alții Căci mlădițele separate nu pot aduce roade de la sine (v b), dar prin apartenența lor la Hristos formează o singură viță Următorul Ferdinand Khan în spatele acestei interpretări "a rămâne în Mine" este înțeles ca "a rămâne în dragostea Mea" (v fol ); și, în consecință, iubirea reciprocă este așteptată de la cei pe care El i-a ales, până la punctul de a-și sacrifica propria viață "pentru prietenii lor" (v - ) Rezumând, trebuie precizat că ideea de a-l urma pe Hristos în Ioan nu este coordonată cu tradiția poporului lui Dumnezeu și ideea de ekkKhg|aia derivată din aceasta În schimb, a-l urma pe Isus este înțeles ca "credință în Isus", precum și "a fi în mod constant cu El" și "în El" Aceasta, la rândul său, înseamnă că unitatea permanentă cu Hristos duce la o unitate permanentă între credincioși În același timp, trebuie avut în vedere faptul că această unitate a credincioșilor este înțeleasă consecvent din punct de vedere hristologic Părtășia credincioșilor lui Pavel Este ușor să treci de la Ioan la Pavel În eclesiologia sa, noțiunea de "trupul lui Hristos" este în prim-plan, despre care nu se pretinde în mod nejustificat că formează un fel de contrast cu discursul lui Ioan despre viță de vie și mlădițe Pavel vorbește despre "trupul lui Hristos" (ashtsa Khriatov) în trei sensuri: mai întâi, în contextul morții lui Isus, adică în relație cu trupul mort al lui Hristos (Rom : ); în al doilea rând, în contextul Cinei Domnului, care se referă la darul unui "trup" credincioşilor ( Corinteni : şis ; : ); și în cele din urmă cu privire la comunitatea credincioșilor ( Cor : - ; Rom : - ) Aceste trei aspecte sunt strâns legate între ele Căci trupul lui Isus, dat la moarte pe cruce, este cel pe care se întemeiază mântuirea; și ca Cel Înălțat, Isus acordă la cină o participare la eficacitatea continuă a morții sale; mai mult, prin comunitatea credincioșilor, trupul lui Hristos devine o realitate concretă în care activează Cel Înălțat și în care credincioșii sunt implicați Înainte de a continua reflecțiile noastre și de a lua în considerare cu ajutorul lor chestiunea părtășiei bisericești, este necesar să facem câteva digresiuni În primul rând, este necesar să clarificăm modul în care "trupul lui Hristos" și "biserica" se raportează unul la celălalt Alături de noțiunea de ashtsa Chriatov (trupul lui Hristos), Pavel folosește adesea expresia ekkKhg|aia toi teov (Biserica lui Dumnezeu) sau EkkKhg|aia (toѵ) Chriatov (biserica lui Hristos) Se poate afirma că afirmațiile referitoare la EccXg|aia (la singular sau Unitatea bisericii și părtășia bisericească din punctul de vedere al Noului Testament plural) sunt de obicei folosite de Pavel ca un lucru firesc și, de asemenea, că acest motiv nu este discutat în mod deosebit la el Dimpotrivă, este evident că afirmațiile despre trupul lui Hristos servesc pentru a spune mai multe despre esența bisericii Cu toate acestea, această observație este doar preliminară Ceea ce este decisiv pentru Pavel este că cuvântul Ekkkhr]sha desemnează realitatea istorică, imaginea și sarcina comunității credincioșilor în calitatea sa de popor eshatologic al lui Dumnezeu și este desemnat atât în raport cu întreaga biserică, cât și cu comunitățile individuale În contrast, cu expresia ashra khriatou, Pavel descrie esența și realitatea comunității de credincioși în alte dimensiuni mult mai profunde Acest lucru va deveni și mai clar dacă, în a doua digresiune, vom atinge pe scurt problema dificilă a premiselor religios-istorice ale ideii de trup al lui Hristos Este evident că noţiunea de oshka lui Chryat se află în contextul tradiţiei omului primordial, aşa cum, de exemplu, se regăseşte în tipologia lui Adam-Hristos (Rom : - ) Potrivit acesteia, omul antic și corespondența sa escatologică nu sunt indivizi separați, ci figuri corporative care îmbrățișează întreaga umanitate veche sau nouă (eis; avaratos; - "o persoană") Cu toate acestea, până astăzi rămâne neclar de unde provine conceptul de "corp" Încercările de a o deriva din conceptul evreiesc interpretat cosmic al strămoșilor sau din ideile gnostice sau stoice despre corpul lumii au fost eșuate Cu toate acestea, putem evidenția acele componente care pentru Paul, în a cărui antropologie ad)|ia joacă și un rol important, sunt în primul rând: tot ceea ce poate fi desemnat ca ashtsa se află într-o relație esențială și este ceva unitar; se manifestă pe pământ în mod concret; are un caracter personal; și, prin urmare, există o oportunitate de întâlnire, comunicare și participare Astfel, am ajuns la punctul de plecare pentru luarea în considerare a întrebării noastre: ashca Chriato, despre care într-un anumit sens se poate vorbi cu ajutorul imaginii unui organism, în sensul său de bază nu îndeplinește o funcție figurativă sau comparativă Este vorba despre descrierea unei realități prezente și atotcuprinzătoare în care credincioșii sunt acceptați ca membri Ferdinand Khan Acest lucru este deosebit de clar din pasaje precum Gal : ; Corinteni : - și Rom : f Corinteni : este, de asemenea, foarte important în această legătură, deoarece aici, în legătură cu evenimentul botezului, se vorbește despre incorporatio în trupul lui Hristos: "căci toți am fost botezați într-un singur trup printr-un singur Duh" Acest loc poate fi comparat cu Corinteni : , unde cuvântul introductiv se referă la încorporarea în trupul lui Hristos care a avut loc în botez: "De aceea, cine este în Hristos, o făptură nouă; vechiul a trecut, acum totul este nou " Pentru Pavel, realitatea trupului lui Hristos este realitatea noii creații care are deja loc Deși adunarea noului popor al lui Dumnezeu este legată de mântuirea reală, ekkkhg|aia este înțeleasă în primul rând în lumina comunității inter-istorice a credincioșilor În contrast, ashtsa lui Hristos (trupul lui Hristos) este o realitate emanată de la Domnul înălțat, care intră în istorie și captează oamenii în viața lor pământească De asemenea, trebuie remarcat faptul că epistolele pauline autentice nu sunt familiarizate cu distincția dintre "corp" și "cap" Aceasta înseamnă că realitatea prezentă și atotcuprinzătoare a lui Ashz Khriatoh include atât persoana lui Hristos, cât și zona mântuirii revelată prin el Este vorba, așadar, de a fi inclus în unitatea propriului corp, care se manifestă în condiții pământești Indiferent cât de primară și de înaltă ar fi poziția lui Hristos înălțat, lucrul decisiv este participarea la Sine, care creează unitate și nu aparținerea unui domeniu care ar fi diferit de El, așa cum "trupul" este diferit de "cap" Acest lucru este exprimat și în Corinteni : : bti eR arthos;, ev oshca oi loXhoi eotsev (o pâine și noi mulți suntem un singur trup), și astfel sensul Cinei Domnului iese din nou în prim-plan în acest context Ca Cel Înălțat, El este prezent în realitatea pământească cu puterea Sa mântuitoare și îi include în "trupul" Său pe toți cei care primesc darurile Sale cu credință Numai după ce acest concept de bază este clar, ne putem întreba cum are loc de fapt participarea la Hristos Când este inclus în testul lui Hristos prin botez, Corinteni : - se referă la "un singur Duh" Acțiunea acestui duh unic corespunde unității lui Hristos și trupului Său Dar Duhul Sfânt determină nu numai includerea în trupul lui Hristos, ci și reședința permanentă în el In actiune Unitatea Bisericii și părtășia bisericească din perspectiva Noului Testament lhevra kvriov (Duhul Domnului) ( Cor : ) atât credincioșii individuali, cât și comunitatea în ansamblu simt participarea lor la trupul lui Hristos Ei primesc "hrană duhovnicească" și "băutură duhovnicească" ( Corinteni , urm ) În plus, comunității și membrilor ei li se dă de către Duhul "harul" necesar vieții credincioșilor, cu ajutorul căruia aceștia pot rezolva problemele care apar atât în propria comunitate, cât și în lume Este interesant de observat că atunci când vine vorba de acțiunea Leului lui Hristos, Pavel subliniază clar diversitatea carismelor împreună cu unitatea trupului lui Hristos Aici apostolul folosește în plus imaginea antică a organismului Dacă în concepția primordială despre trupul lui Hristos vorbim despre participarea verticală la acțiunea mântuitoare a lui Hristos și la puterea mântuitoare a Domnului înălțat, atunci aici vorbim de orizontală: despre părtășia pământească în viața credincioșilor Dar Pavel aderă la opinia care nu este deloc populară astăzi despre egalitatea tuturor Vine din diferența de cadouri Aceste daruri pot să-și împlinească slujirea doar în cooperare unul cu celălalt și, prin aceasta, să manifeste unitatea trupului Astfel, unitatea se dezvăluie în diversitate, dar și invers: adevărata diversitate spirituală se bazează pe unitatea trupului lui Hristos În Corinteni : - , Pavel aplică acest principiu vieții împreună într-o comunitate individuală, dar se aplică și grupurilor și comunităților bisericești Cu toate acestea, indicarea diversității spirituale încă, desigur, nu rezolvă problema când și în ce condiții prealabile poate exista cu adevărat o astfel de unitate în diversitate În acest context, Pavel enumeră trei criterii care pot fi menționate doar în trecere aici În prim plan se află mărturisirea lui Hristos, âvaXoyia Tqq lіateakh; (profesiunea de credință) ( Corinteni : ; Romani : ), sau adevărul unei singure Evanghelii (Galateni : - ) Pe locul doi se află oikobotsg] "construcții de case", adică tot ceea ce servește la "construirea și echiparea" oikos; Theoh "casele lui Dumnezeu", biserici Și în cele din urmă, apostolul numește âyânr| "dragoste" care durează mult timp și îndură totul ( Corinteni : - ), care, însă, în primul rând înțelege ceea ce știm acum doar parțial ( : : ek teroik; wіѵshakotѵ) și vede totul ca prin oglindă, divin, nu față în față ( : ) Atâta timp cât trăim prin credință și nu prin vedere ( Cor : ), în multe privințe nu există încă o cunoaștere completă că Ferdinand Khan important atât pentru tema testării spiritelor, cât și pentru problema părtășiei bisericești În contextul ideii de trup al lui Hristos, trebuie amintit, de asemenea, că Pavel, cu expresia sa des folosită "în Hristos", se referă la a fi inclus în trupul lui Hristos Da, în general este imposibil să vorbim despre sensul local al cuvintelor ev Hriatf, întrucât în multe cazuri avem de-a face cu utilizarea lor instrumentală Adesea, utilizarea locală și cea instrumentală se contopesc una în alta Dar este de netăgăduit că întâlnim adesea această expresie ca un terminus technicus, în care ev Chriatf (în Hristos) este o formulă prescurtată de la ev tf ashrati Chriatov (în trupul lui Hristos) Dacă în sens instrumental ev Hriatph înseamnă înzestrare cu mântuire, atunci în uz local înseamnă apartenența la mântuire în sensul de a fi implicat în zona în care domnește și acționează Hristos înălțat Modul în care Pavel a considerat și interpretat subiectul părtășiei bisericești în dispute a devenit clar deja când a discutat Gala : și urm , și următoarele Aici ar putea fi adusă și o discuție repetată despre conduita celor "puternici" și "slabi" din comunitate, deoarece în ea apostolul își arată principiile principale Deocamdată, vom acorda atenție doar faptului că, după el, problema părtășiei bisericești era doar problema înțelegerii corecte a Evangheliei, așa cum o arată în mod deosebit Epistola către Galateni Acolo unde nu a existat nicio distorsiune a Evangheliei, el a pornit de la apartenența la Hristos și de la părtășia în același corp, chiar și în cazul atacurilor personale și a ceartelor Rezumând afirmațiile de mai sus ale lui Pavel, se poate vedea cât de puternic sunt interconectate hristologia și eclesiologia în conceptul de trup al lui Hristos Hristos, la rândul său, este trupul (ashca) și dă credincioșilor participarea în sine Prin Duhul Său, El guvernează realitatea concretă a trupului Său și astfel manifestă o nouă creație Aici vorbim atât despre unitatea cu El, cât și despre unitatea tuturor celor care Îi aparțin Diversitatea darurilor Duhului contribuie doar la faptul că membrii vieții pământești caută și realizează unitatea trupului Său În plus, doctrina justificării, care este punctul principal al lui Pavel, arată în mod clar o tendință de a folosi pozițiile de bază hristologice și soteriologice în favoarea părtășiei credincioșilor și a sarcinilor lor în lume Unitatea bisericii și părtășia bisericească dintr-o perspectivă a Noului Testament Părtășia bisericească, DUPĂ EPISTOLELE LUI DEUTOPAUL Ceea ce am spus despre subiectul părtășiei bisericești pe baza tradiției Evangheliilor sinoptice, Ioan și Pavel, nu acoperă tot ce se spune despre acest subiect în Noul Testament În primul rând, cele doua epistole pauline au rămas neexaminate Nicăieri în Noul Testament nu este explorată mai amănunțit esența bisericii decât în Efeseni Aici, în continuarea aspectelor cosmice ale scrisorii către Coloseni, ideea trupului lui Hristos capătă o semnificație mult mai globală decât în scrisorile originale ale lui Pavel Adevărat, despre "capul" și "corpul" care îi aparțin se vorbește separat, ceea ce în aceste mesaje corespunde unei distincții mai clare între realitatea divină și cea cosmică - distincție care a înlocuit aproape complet aspectul temporal, relația tensionată dintre prezent și viitor "Trupul" are aici o sarcină independentă în raport cu "capul": trebuie să pătrundă și să umple "totul în toate" ( : ) și "să unească totul sub capul lui Hristos" ( : : ahakEsraHaishaaatai ​ta lava ev tf Hriatsh) Așa se realizează "dispensarea plinătății timpurilor" ( : a e'k; tsoѵ kairshѵ) Biserica a fost deja aleasă și predestinată înainte de începutul timpurilor ( : - ), așa cum ea are o funcție eshatologică de mântuire care va cuprinde întregul cosmos Hristos s-a dat pe Sine însuși pentru ekkKhg]sha, a făcut-o mireasa și soția sa, ca să o pregătească pentru această slujire ( : - ) Întrucât nu este vorba doar despre apartenența ei la Hristos, ci mai ales despre această sarcină care i-a fost încredințată, distincția dintre trup și cap devine de înțeles Dar caracteristica bisericii este tocmai unitatea ei esențială și unitatea trăsăturilor ei definitorii ( : - ) De aceea ea își exercită puterea unificatoare, așa cum se vede în exemplul stabilirii păcii între evrei și neamuri ( : - ) Atât slujirile bisericești, cât și sacramentele sunt legate de această unitate continuă ( : - ; : - ; : ) și ea este cea care dăruiește viață, mântuire și pace cosmosului Prin urmare, biserica în esența ei poate fi doar una și își poate îndeplini sarcina numai într-o unitate manifestată concret ( : - ) Chiar mai direct decât în Pavel, aici biserica este înțeleasă în termenii funcției ei unificatoare Esența bisericii este Ferdinand Khan unitate și, deoarece aceasta este așa, implică mântuirea finală În consecință, imaginea pământească a bisericii trebuie să fie determinată de unitate și reconciliere și să reprezinte o comunitate care învinge tot ceea ce o desparte Numai așa va fi și cosmosul implicat și pătruns de mântuirea divină Deja în Epistola către Efeseni se poate observa evoluția către slujbe speciale ale bisericii Potrivit Efeseni : , pe lângă "apostolii și profeții" din perioada timpurie (cf : ), sunt menționați doar "evangheliști, păstori și învățători", în timp ce în Pavel multe alte funcții au fost denumite pe baza harismelor Aceasta înseamnă că aici sarcinile comunității sunt limitate la câțiva purtători de carisme În Epistolele Pastorale, deși provin și din al doilea mediu paulin, este deja asumată o regulă presbiteriană, iar în interiorul prezbiteriului există un eliakolos separat; devine "primul dintre egali" Aceasta este o slujire care a fost adesea văzută ca neharismatică și care marchează acum începutul instituționalizării slujirii bisericești Prin urmare, în legătură cu slujirea instituționalizată, problema autorității spirituale este în special în discuție Purtătorul de slujire primește o rânduială în timpul căreia se roagă pentru darurile Duhului, necesare pentru a-și îndeplini slujirea, care este asociată cu punerea mâinilor Deoarece carisma nu mai este considerată de la sine înțeles ca în Pavel, înzestrarea Duhului este acum legată de hirotonire Hirotonirea servește acum pentru a da slujitorului slujirii puterea spirituală necesară pentru a sluji Până la urmă, el are sarcina de a conduce comunitatea, de a instrui și de a combate învățătura falsă Standardul pentru aceasta este tradiția apostolică, care ar trebui păstrată ca "devotată" (laraѲg|kg|: Tim : ; Tim : - ) Biserica astfel condusă este athos; kai ebranishtsa Tqq аХг|Ѳеіа la Sinodul Apostolilor) nu a recunoscut unitatea bisericii cu creștinii care se convertiseră de la păgânism (Justin, Dial ) Iată formarea unei secte În ceea ce privește creștinii evrei moderați, se poate vorbi de formarea unei secte intra-bisericești, iar față de cei mai radicali, de formarea unei secte în afara comunității bisericești Dimpotrivă, creștinismul paulin poate fi privit ca o mișcare de cult intrabisericesc: în jurul lui Pavel, liderul carismatic și interpretul creștinismului, se adună susținătorii săi Întrucât aceste diverse grupări au coexistat în biserică, este posibil la prima vedere să vorbim deja în această perioadă timpurie despre prezența unei trăsături importante a structurilor bisericești, a unei structuri sociale integratoare Dar a existat într-adevăr un loc pentru creștinii evrei în biserica primară? Conflictul creștin timpuriu asupra eticii pare să arate că iudeo-creștinii au lăsat o moștenire bisericii Aceasta înseamnă că și-au găsit un loc în biserica primară Deci, să aruncăm o privire asupra acestui conflict Conflict etic Etica creștinismului timpuriu, adică normele de comportament specifice grupului în situații specifice și valorile asupra cărora se concentrează, este a doua formă de manifestare a fiecăruia Gerd Theisen religie Ce valori ar trebui să formeze o religie care vrea să fie deschisă în exterior tuturor, dar în interiorul ei să depășească diferențele sociale? Putem propune imediat următorul postulat: în exterior, politica socială ar trebui să aibă o mare valoare Găsim deschiderea către lumea exterioară în gândul de iubire Manifestată ca dragoste pentru un străin, un păcătos și un dușman, ea depășește granițele de netrecut Această valoare este potrivită pentru o biserică universală care nu intenționează să-și sectarizeze cultura internă Dacă, pe de altă parte, biserica dorește să depășească distincțiile de statut în interiorul ei, atunci apare fără îndoială o a doua valoare de bază: ideea unei valori umane independente de statut, humilitas sau smerenie Dragostea și renunțarea la statut sunt așadar, se pare, valorile de bază ale creștinismului timpuriu Găsim o relație strânsă între ambele valori în epistolele apostolului Pavel, în evangheliile sinoptice și în textele lui Ioan, adică în cele mai importante grupuri de texte ale Noului Testament Totuși, această unitate în etică nu trebuie să ne ascundă faptul că aici se ciocnesc diferite forme de viață Etica creștină timpurie a început cu cerințe radicale asupra adepților Isus i-a îndemnat pe discipolii care l-au însoțit în călătoriile sale să-și împărtășească existența fără rădăcini cu el, să-și părăsească familia și să renunțe la proprietatea sa În iudeo-creștinism, această chemare a continuat multă vreme Acest lucru este dovedit de surse precum Logia, Evanghelia după Matei, învățătura celor doisprezece apostoli (Didache) și epistolele lui Pseudo-Clement De virginitate Printre creștinii care s-au convertit de la păgânism, practic nu găsim urme ale acestui radicalism Deja în Paul acest "radicalism rătăcitor" dispăruse complet Isus a spus: "Urmează-Mă și vinde totul!" (Marcu : ) Pavel îndeamnă să rămână în statutul în care a fost chemat o persoană ( Corinteni : - ) În lumea lui socială nu era loc pentru precepte radicale pentru adepți Comunitățile din zona sa de influență au devenit leagănul iubirii patriarhale moderate, pe care o întâlnim în epistolele către Coloseni și Efeseni (cf regulile vieții de familie creștină: Col : - : ; Ef : - : ) În ciuda acestui fapt, etica creștină timpurie a păstrat precepte radicale În primul rând, este prezentată în două Evanghelii, Biserică sau sectă? care a absorbit sursa aramaică de logias - Luca și Matei Evanghelia după Luca aruncă o privire retrospectivă asupra radicalismului itinerant inițial Însuși Isus anulează în ea unele dintre maximele fundamentale ale "radicalismului rătăcitor" Ei nu mai operează în prezent (Luca : - ) În Matei, această etică radicală este proclamată în cuvintele despre lumina lumii și sarea pământului și se propune că aceste cuvinte vor rămâne în vigoare chiar dacă cerul și pământul vor trece (Matei : - : ) Ce s-a întâmplat? Am văzut că prima generație de creștini evrei nu a reușit să se reintegreze în iudaism, în ceea ce privește ritualismul, o comunitate de creștini din foști păgâni Contramisiunea împotriva lui Paul s-a încheiat cu un eșec Dar odată cu distrugerea Templului, premisele interne ale iudaismului și iudeo-creștinismului s-au schimbat Odată cu pierderea centrului ritual al tuturor evreilor, toate celelalte norme rituale și-au pierdut sensul anterior În orice caz, a devenit imposibil să execute multe dintre ele Prin urmare, de-a lungul iudaismului, reflecțiile s-au îndreptat către tradiția despre etică pe măsură ce a apărut baza iudaismului Atât Evanghelia după Matei, cât și Iohanan ben Zacheu amintesc aceeași maximă din Os , : "Dumnezeu vrea milă, nu jertfă" (Mt , ; , ) Componenta sa etică este mai importantă decât toate cerințele rituale Creșterea valorii eticii după căderea Templului a determinat iudeo-creștinismul să pătrundă în creștinismul oamenilor care se convertiseră de la păgânism la a doua încercare cu propriile sale tradiții etice și, în același timp, să lase deoparte întrebările legate de ritualism De data aceasta (la a doua și a treia generație) a reușit cu un succes neîndoielnic Evanghelia după Matei a devenit cea mai populară Deci, deși iudeo-creștinismul nu a putut predomina în prima generație în ritual, a câștigat în a doua generație în domeniul eticii Aceasta servește drept dovadă că echivalența creștinilor - foști păgâni și iudeo-creștini, proclamată la Sinodul Apostolilor, a existat efectiv Iudeo-creștinismul nu a dispărut din orizontul istoric Și-a adus moștenirea etică în biserică Lui îi datorăm păstrarea radicalismului etic originar și, în același timp, într-o asemenea formă care este asociată cu pretențiile de a transmite nu o etică specială a unei secte mici, ci o etică care este acceptată întotdeauna și pretutindeni Evanghelia după Matei rezumă această etică cu ajutorul internaţional Gerd Theisen maxime ale eticii fundamentale: pe de o parte, cu ajutorul regulii de aur (Mt , ) , pe de altă parte, în dubla poruncă a iubirii - versiunea evreiască a canonului celor două virtuți Evanghelia după Matei mărturisește că iudeo-creștinismul nu a devenit un fenomen marginal Să nu intre în rit, ci după transformarea internă, datorită vicisitudinilor istoriei evreiești, în etică a prevalat multă vreme Nu a fost niciun conflict Este posibil ca Evanghelia după Matei să conţină indicii ale unui conflict cu creştinismul propovăduit de Pavel, răspândit printre foştii păgâni Trebuie să recunoaștem că sunt departe de a fi clare Dar Luca, pe care Pavel îl cunoaște și îl apreciază, nu face nicio referire fără echivoc la un apostol în Evanghelia sa Fără Faptele Apostolilor, nu am ști nimic despre venerația lui pentru Pavel În cazul lui Matei, nu avem un asemenea martor ca Faptele Apostolilor Celor câteva aluzii din Evanghelia după Matei li se poate da o interpretare generală convingătoare: - În Predica de pe Munte, Matei se ceartă cu un învăţător care desfiinţează poruncile mărunte, dar nu îi refuză o parte modestă în Împărăţia Cerurilor (Mt , ) Vechea sugestie că acesta este un atac la adresa lui Paul este, în opinia mea, justificată Pavel a abolit de fapt poruncile referitoare la ritualuri Din perspectiva sa, Matei se referă la ele ca fiind "cele mai mici porunci" Aceasta arată cât de departe este el de bătăliile primei generații Poruncile, care erau atunci subiect de controversă, au devenit lipsite de importanță Faptul că un profesor creștin criticat este numit "cel mai mic" poate fi o aluzie la apostolul care s-a autointitulat "ultimul dintre apostoli" ( Corinteni : ; cf Corinteni : ; Ef : ) - În povestea trimiterii apostolilor să predice, Evanghelia după Matei transformă interzicerea proprietății pentru misionari într-o interdicție de achiziție Textul nu spune ceea ce se traduce de obicei prin "Să nu iei în brâu nici aur, nici argint, nici aramă", ci "Să nu iei nici aur, nici argint, nici aramă, ca să le ai la brâu" (Mt , ) Pavel și Barnaba au fost cei care au "cumpărat" fonduri pentru călătoriile misionare Cuvântul despre trimiterea apostolilor să predice este îndreptat împotriva tipului de misionari pe care i-au reprezentat Într-adevăr, într-un alt loc ele conţin o polemică clară împotriva misiunii începute de elenişti între neamuri şi samariteni (Matei : ) Pavel Biserică sau sectă? tocmai și-au continuat misiunea În acest sens, controversa îl afectează și pe el - Printre pilde se numără și pilda neghinei printre grâu și interpretarea ei - imaginea bisericii ca corpus permixtum Pilda și interpretarea vorbesc despre o biserică care are o răspândire mondială "Câmpul ei este lumea", după cum spune Matei : Această biserică este amenințată de doctrină falsă Doctrina pură pe care Isus a semănat-o în pilde a fost distrusă de doctrina străină, care trebuie suportată Acest lucru se poate aplica și creștinismului reprezentat printre convertiții dintre neamuri, care a fost influențat de Pavel Fără îndoială, Evanghelia după Matei, când vorbește despre "dușmanul uman", nu se referă la însuși Pavel Cu toate acestea, este sigur să spunem că creștinii evrei de mai târziu au identificat dușmanul cu Pavel - Lupta din discursul despre farisei, îndreptat împotriva cărturarilor și fariseilor, care ocolesc marea și pământul de dragul unui singur prozelit, care apoi se dovedește a fi mai rău decât fiul Gheenei, de două ori mai rău decât cel cărturarilor și fariseilor, cărora li se adresează cuvintele Evangheliei după Matei (Matei : ), este indirect o lovitură puternică și pentru Pavel Pavel a fost cărturar și fariseu A fost un misionar care făcea turul mării și pământului Creștinii evrei i-au respins discipolii și congregațiile Cărturarii și fariseii evrei condamnați aici, mi se pare, sunt prezentați în așa fel încât aceste cuvinte se referă indirect la Pavel și, mai ales, la ucenicii săi - Când Matei vorbește în discursul său escatologic despre Evanghelia care urmează să fie propovăduită peste tot, el subliniază clar că "această Evanghelie a Împărăției" va fi propovăduită în toată lumea (Mt : ) Mai târziu, la ungerea din Betania, el vorbește din nou despre "această Evanghelie" care trebuie să propovăduiască Evanghelia în toată lumea (Matei : ) Numai în două locuri, unde este vorba de răspândirea universală a Evangheliei, această Evanghelie este în mod clar contrastată ca "această Evanghelie" cu o altă Evanghelie Matei știe că o altă Evanghelie s-a răspândit în lume: se pare că este Evanghelia proclamată de Pavel - La fel, însărcinarea misionară ecumenică către apostoli la final pare să-l devalorizeze indirect pe Pavel: nu apostolul neamurilor, ci celor unsprezece apostoli li se încredințează o misiune printre neamuri Ei trebuie să învețe națiunile să respecte tot ce a poruncit Isus Nu același lucru se poate spune despre Pavel și creștinismul paulin El a transmis comunităților sale doar o parte din tradiția lui Isus Gerd Theisen Așa că sugerez că evanghelia evreiască creștină după Matei urmărește să slăbească influența lui Pavel Originar la mijlocul secolului I în Siria, s-a dezvoltat în mediul în care Pavel a lucrat mult timp Pare incredibil că autorul Evangheliei după Matei nu știa nimic despre el Evanghelia după Matei introduce moștenirea unei etici stricte iudeo-creștine pentru creștinii vremii și este în sine dovada că iudeo-creștinismul a fost integrat în biserică La rândul ei, Evanghelia după Matei a permis pluralismul intern În ea, etica strictă a unui urmaș al lui Isus nu este obligatorie pentru toată lumea Tânărului bogat îi sunt adresate următoarele cuvinte: "Dacă vrei să fii desăvârșit, du-te, vinde ce ai și dă-le săracilor" (Mt , ) Cu toate acestea, chiar și cei desăvârșiți, care au muncit mai mult decât alții, primesc drept rezultat aceeași remunerație (Mt : și urm ) Evanghelia după Matei lasă loc în biserică profesorilor disidenzi și creștinilor cu o etică mai puțin strictă Astfel, se poate afirma cu certitudine că la sfârșitul secolului I exista un anumit pluralism în biserică în sfera ritualului și eticii Nu a existat o cerere atât de puternică pentru uniformitate și unificare, așa cum ar fi de așteptat într-o sectă Deși în prima generație au avut loc conflicte violente între creștinii evrei și creștinii care s-au convertit de la păgânism, o generație mai târziu a devenit posibil să se accepte etica iudeo-creștină în comunitățile de creștini din păgâni Compromisul la care sa ajuns la Sinodul Apostolilor există de multă vreme În ciuda tuturor dificultăților ulterioare, el nu era o iluzie În secolul al II-lea, unitatea comunității a început să fie amenințată de conflicte asupra fundamentelor credinței Era vorba despre contracararea gnosticismului Conflict asupra mitului Principalul rezultat al dezvoltării creștinismului în secolul al II-lea a fost acordul că formele radicale de gnosticism nu au nimic de-a face cu creștinismul comunal Formele radicale de gnosticism se caracterizează prin următoarele trăsături În primul rând, ei neagă unitatea Dumnezeului Creator și a Dumnezeului Răscumpărării Ei îl consideră pe Dumnezeul adorat de creștinii de rând ca pe un demiurg inferior, adorat doar de oameni ignoranți În al doilea rând, ei neagă Biserică sau sectă? că adevăratul Dumnezeu din altă lume sa întrupat într-adevăr într-o anumită persoană din carne și oase În perioada nașterii gnosticismului, au existat curente care nu cunoșteau încă niciun demiurg: Evanghelia lui Toma nu-l cunoaște, precum și fragmente autentice datând din gnosticul Valentinian (în contrast cu textele școlii sale) Sistemul simonian renunță la demiurg Același lucru este valabil și pentru Evanghelia după Ioan Afinitatea sa cu gnosticismul nu poate fi negată făcând referire la faptul că Dumnezeu Creatorul și Dumnezeu Răscumpărătorul sunt identici în el Dimpotrivă, aparține grupului de sisteme teologice gnostice timpurii menționate El cunoaște ispita gnosticilor și tocmai în aceste două puncte menționate el învinge decisiv această ispită: În Ioan , a rămas practic un pas de la Dumnezeul Vechiului Testament și Dumnezeul evreilor până la Satan Evreii lui Ioan care se ceartă cu Isus acolo cred cu siguranță în Dumnezeu Dar Isus le spune: "Tatăl vostru este diavolul" ( : ) Acest lucru se explică prin faptul că ei, sub influența lui Satana, intenționau să-L omoare pe Isus Acest Satan din sistemul de simboluri al Evangheliei după Ioan este strâns asociat cu Imperiul Roman Conduși de nelibertatea politică, evreii lui Ioan vor să-L elimine pe Isus Relegarea unui singur Dumnezeu într-un demiurg răuvoitor este respinsă fără echivoc: Evanghelia după Ioan vorbește fără echivoc împotriva unor astfel de tendințe - Isus este mesagerul "unului Dumnezeu adevărat" ( : ) El însuși, fiind Cuvântul, a creat această lume În epistolele lui Ioan, adversarii lui Ioan pun la îndoială întruparea: se presupune că Mesia nu a venit "în trup" ( In , ) Această interpretare "antidocetică" a Ioan : pare a fi mai plauzibilă decât aluzia la negarea venirii lui Mesia Probabil, în contrast cu astfel de opinii, Evanghelia după Ioan spune deja clar și distinct: "Cuvântul S-a făcut trup" (Ioan : ) În același timp, piatra de poticnire în doctrina întrupării constă aici în faptul că o persoană pretinde despre sine că a coborât din ceruri (Ioan : - ), în Prima Epistolă a lui Ioan - în faptul că Dumnezeu se încarnează în viața umană reală Grupurile lui John formează un cerc în cadrul comunității E Keseman le consideră a fi o sectă intra-bisericească Totuși, se poate vorbi și despre un grup de cult intra-bisericesc în jurul legendarului discipol iubit sau despre o confesiune intra-bisericească Ceea ce este decisiv este că acest cerc recunoaște că există și alte forme legitime de creștinism Hristos în Ioan subliniază că el Gerd Theisen este păstorul tuturor oilor El mai are "alte oi care nu sunt din această stână" Potrivit lui, va avea o turmă și un păstor (Ioan : ) Se roagă îndelung pentru unitatea comunității (Ioan ), în timp ce este străin de detașarea sectară de lume Dimpotrivă, prin această unitate lumea va ști că Isus a fost trimis de Dumnezeu și că credința creștină este adevărată Așadar, găsim o toleranță față de pluralismul intern ("În casa Tatălui Meu sunt multe conace", : ) și o dorință de a câștiga recunoaștere în societatea din jur, adică în lume Conform definiției dezvoltate mai sus, acestea sunt semne ale unei mentalități bisericești și structuri bisericești care nu sunt tipice unei mentalități sectare Cu toate acestea, grupurile lui Ioan există ca un fel de cerc în cadrul comunității, ca un fel de confesiune intra-bisericească sau grup de cult Acest lucru este arătat în a treia epistolă catolică a lui Ioan, care a fost scrisă de un presbiter anonim pentru cercul de prieteni grupat în jurul lui Gaius Guy și prietenii săi sunt membri ai comunității Diotrephes Comunitatea celor din urmă se numește ekklesia^' și se folosește articolul hotărât Această comunitate nu este un străin În ea, prietenii lui Gaius formează un cerc îngust în care locuiește adevărul creștin (v ) Autorul mesajului pleacă de la faptul că, dacă este o problemă importantă, acest cerc se poate comporta diferit față de întreaga comunitate Căci el își primește mesagerii, deși Dio-club îi respinge Pe de altă parte, el sugerează că Diotrephes vrea să influențeze cercul lui Gaius Căci Diotref nu numai că nu primește soli, dar nici nu permite altora să-i primească, mai mult, vrea să-i alunge din comunitate pe toți cei care îi primesc Evident, asta înseamnă că vrea să o facă, dar nu a făcut-o încă Conexiunea nu a fost încă întreruptă Acest lucru este clar și din alte dovezi: preotul a scris și o epistolă către congregație El ține legătura cu ea Și este sigur că ea îl va primi la sosire și că va putea să-i ceară socoteală lui Diotref Diotref nu este considerat un caz fără speranță, se presupune că el este încă oarecum învățat și susceptibil la îndemn Atitudinea lui Diotref față de presbiter are o analogie structurală în Evanghelia după Ioan cu atitudinea lui Petru față de discipolul său iubit Petru din Ioan este numit păstor al întregii comunități El este criticat pentru că nu este conștient de schimbarea echilibrului de putere în cercul ucenicilor și pentru că nu a putut să-L accepte pe Domnul spălând picioarele ucenicilor (Ioan : ) Cu toate acestea, Peter a câștigat recunoașterea lui Biserică sau sectă? grija pentru unitate, când a tras o plasă plină cu pește pe uscat, iar plasa nu s-a rupt ( : ) Cu toate acestea, din nou și din nou, el apare ca un urmaș cu mintea îngustă a lui Isus care scoate sabia, nu cunoaște adevărata natură a misiunii lui Isus și îl neagă pe Hristos În rest, situația este cu elevul iubit El îl urmează pe Isus când Petru îl leapădă El este prezent la pescuitul de după Paști, dar nu lucrează ca pescarul Petru, ci se limitează la a-l cunoaște pe Domnul El îl recunoaște mai întâi: "Acesta este Domnul" ( : ) El este prezentat ca autorul cărții, adică ca o persoană care se poate angaja în scris Înainte de aceasta, ca rudă cu marele preot, el a fost atribuit păturilor înalte ale societății Menține un cerc restrâns de creștini care înțeleg și scriu și care sunt mai educați decât creștinii de rând Cu toate acestea, acest cerc, oferind creștinismul indivizilor avansați, menține unitatea cu comunitatea, în ciuda conștientizării superiorității acesteia Aici găsim ceea ce căutăm: formarea de grupuri în cadrul bisericii, care pot fi privite ca o confesiune intra-bisericească, sau un grup de cult adunat în jurul unui discipol iubit În același timp, uneori privirea este îndreptată către comunitatea pe care o reprezintă Petru Petru este evaluat critic, iar măsura este la care aderă iubitul discipol al lui Hristos, adică Evanghelia după Ioan cu teologia ei Petru, reprezentantul ierarhiei, este judecat și comparat cu iubitul discipol, reprezentantul Scripturii Se poate spune că nu biserica este cea care lasă loc aici unui anumit grup izolat, dar acest grup determină locul întregii biserici Așa cum creștinii lui Ioan, care apar în cercul lui Gaius sau ca Discipolul Iubit, se percep ca un cerc în cadrul comunității, fără a se îndoi de apartenența lor la comunitate, tot așa va trebui să ne imaginăm cercuri gnostice în comunitate Multă vreme au coexistat pașnic cu comunitatea și în comunitate, chiar dacă în interior își simțeau superioritatea Grupul lui John a făcut o alegere conștientă de a fi unit cu comunitatea Aceasta corespundea convingerilor ei fundamentale: într-o situație în care ispita gnosticismului este deja simțită, ea ține teza despre unitatea lui Dumnezeu Creatorul și Dumnezeu Răscumpărătorul, despre realitatea întrupării Grupurile gnostice de mai târziu nu mai fac acest lucru Incluzând demiurgul în sistemele lor, ei conduc Gerd Theisen o linie clară care îi separa de creștinii bisericești Gândul la poziția subordonată a lui Dumnezeu, căruia creștinii bisericești se roagă și la respectul personal pentru adevăratul Dumnezeu, mărturisește o ruptură interioară a unității În același timp, acceptarea demiurgului este atât o manifestare a înstrăinării față de alți creștini, cât și, dimpotrivă, cauza acestei înstrăinări Prin urmare, s-a convenit curând că astfel de creștini nu mai erau membri ai bisericii, iar acest lucru s-a întâmplat într-un moment în care creștinismul nu avea încă o autoritate centrală Teza noastră, bazată pe o idee confirmată empiric, suna astfel: biserica nu este doar o formă socială între alte asociații religioase de grup, dimpotrivă, are o structură socială integratoare: are loc pentru secte, grupuri de cult și confesiuni Pluralismul intern și relațiile egale cu lumea exterioară sunt criteriile bisericii din punct de vedere sociologic În consecință, deja în creștinismul timpuriu putem detecta structurile bisericești și gândirea bisericească: după decizia Sinodului Apostolilor, aceasta acoperă grupuri cu structuri diferite Canonul Noului Testament reflectă acest pluralism: include epistolele pauline, care sunt documente ale mișcării cultului elenistic, evangheliile sinoptice, care reflectă mișcarea de reînnoire a iudaismului care se deschide către neevrei și textele lui Ioan, care sunt literatura unei confesiuni apropiate de gnosticism Dovada că aceste grupuri diferite au existat într-adevăr în cadrul bisericii este oferită de literatura în care a fost exprimată moștenirea lor Figurat vorbind, religia creștină timpurie este o catedrală semiotică construită prin eforturile comune ale multor grupuri A fost construită în așa fel încât în numeroase nave și coridoare laterale să fie loc pentru grupuri cu structuri interioare diferite În același timp, a deschis ușile către lumea exterioară De aceea, din nou și din nou, oamenii își găsesc drumul către el, iar locuitorii săi ies din nou și din nou Tradus din germană de M Koryshev Note Această lucrare se bazează pe un raport pe care l-am citit la iunie la Facultatea de Teologie a Universității din Erfurt și, ceva timp mai târziu, la august la St Biserică sau sectă? Europa Prima reacție a fost publicată în Theologie der Gegenwart, , , S - Pentru această publicație, textul articolului a fost extins și revizuit Îmi exprim sincera mulțumire tuturor participanților la discuțiile de la Erfurt și Sankt Petersburg pentru criticile și comentariile lor valoroase Manuscrisul acestui articol a fost prezentat în ziua împlinirii a de ani lui Ulrich Durchov, o figură marcantă a mișcării ecumenice și un specialist remarcabil în domeniul eticii Abordarea religios-sociologică aplicată consecvent în această lucrare, propusă în scrierile lui Ernst Troeltsch ( - ), există în cadrul "sociologiei înțelegerii" a lui Max Weber ( - ) Max Weber este una dintre cele trei abordări clasice în sociologie alături de Karl Marx ( - ) și Emile Durkheim ( - ) Caracteristica unei "sociologie a înțelegerii" este cea mai serioasă atitudine față de conștiința de sine a omului, adică față de sensul pe care oamenii înșiși îl pun în activitatea socială Pentru religie, căutarea sensului în lume este centrală Confruntat cu realitatea irațională din punct de vedere etic, este forțat să devalorizeze și să dezavueze lumea, întorcându-se tot mai mult către etica bazată pe credința interioară sau misticismul Religia este angajată într-o căutare chinuitoare de soluții la o problemă cu adevărat presantă Marxismul, pe de altă parte, vede în interpretarea religioasă a sensului lumii o expresie a luptei de clasă și a dependenței de clasă Funcționalismul lui Emile Durkheim este o definiție eronată a dependenței omului de societate: folosind simbolurile religioase, societatea, urmându-și logica, se îndreaptă spre sine, iar transcendența divinului se dezvăluie de fapt ca transcendența societății în raport cu individual Astfel, se poate susține că doar o "sociologie a înțelegerii" ca atare lasă loc interpretării teologice a religiei, în timp ce alte abordări trebuie revizuite în lumina unei "sociologie a înțelegerii" Max Weber a reușit să facă dreptate religiei, relegând-o în rolul de factor independent: binecunoscuta lui teză despre capitalism spune că acesta - și aici nu este de acord cu Marx - nu depinde doar de economie, ci că religia a fost cea care a făcut posibilă apariția ordinii capitaliste în economie datorită dezvoltării imanente a lumii ascezei în protestantism Comparați: H G Kippenberg, art "Weber, Max", în TRE ( ), S - ; T Rendtorff, art "Troeltsch, Ernst", în TRE ( ), S - ; H Knoblauch, art "Durkheim, Emile", în RGG , S f H Fleischer, art Marx / Marxismus I/I", în TRE ( ), S - E Troeltsch, Die Sozia Uehren der christlichen Kirchen und Gruppen, Tiibingen O încercare îndrăzneață și interesantă de a trata creștinismul timpuriu ca pe o "sectă" este dată în: R Scroggs, "The Earliest Christian Communities as Sectarian Movement", în: Christianity, Judaism and other Greco-Roman Cults II (FS M Smith ), SJLA , Leiden , pp - cp de asemenea B Holmberg, Sociology and the New Testament, Minneapolis , pp , pp - Contraexemplele nu sunt greu de găsit: grupurile mici sunt doar marginal egalitare, unele sunt mult mai ierarhice și mai autoritare decât bisericile mari mier Clasicul lui Niebuhr: H R Niebuhr, The Social Sources of Denominationa-lism, New York Gerd Theisen Vezi R Stark, TheRise of Christianity, Princeton , pp - În ea, creștinismul timpuriu este înțeles ca o mișcare de cult Distincția dintre secte și culte se întoarce la R Stark & WS Bainbridge, The Future of Religion, Berkeley Dintre culte, autorii disting între culte publice, culte client și mișcări de cult cu o organizare strictă Compara: D Pollack, Art "Religie (= Kar )", în: H Joas (Hg ), Lehrbuch der Soziologie, Frankfurt; New York , p - Cp : J Roloff, "Die Kirche im Neuen Testament", în G V T , Gdttingen , S - Numai în mod excepțional au folosit termeni de uniune antice (cum ar fi thiasos sau koinon) pentru a se referi la comunitatea lor Cf : M Walther, "Gemeinde als Leib Christi Untersuchungen zum Corpus Paulinum und zu den 'Apostolischen Vătern'", în NTOA , Freiburg, Schweiz; Gdttingen , S Cele patru notae ecdesiae cuprinse în Crezul Niceno-Constantinopolitan sunt unitatea, sfințenia, catolicitatea și apostolicitatea mier pe acest subiect: G Neebe, "Kennzeichen der Kirche (notae ecclesiae)", în RGG ГV, Sp S - Imaginea "catedralei semiotice" este considerată în G TheiBen, Die Religion derersten Christen, Giitersloh, , , pp - La sfârșitul perioadei creștinismului timpuriu, ca și la început (la sinodul apostolilor), ne întâlnim cu un compromis similar în chestiunile rituale Comunitățile din Asia Mică, sărbătorind Paștele, au urmat cronologia Sfântului Ioan, comunitatea romană a urmat cronologia sinoptică La întâlnirea dintre Policarp din Smirna și episcopul roman Anicetus, c , nu s-a putut ajunge la o înțelegere și s-a decis ca ambele cronologii ale Paștelui evreiesc și creștin - sinoptic și Ioan - să fie recunoscute ca fiind egale Fiecare comunitate își poate urma propria tradiție Creștinismul timpuriu a reușit din nou să nu se împiedice de divergențe în chestiuni ceremoniale și să recunoască o decizie în spiritul pluralismului Disputa de Paște de la sfârșitul perioadei creștine timpurii demonstrează că aceasta nu era o sectă Compara: W Kinzig, Art "Passa-/Osterter-minstreitigkeiten", în RGG VI, ; ders , "Quartodezimaner", în RGG VI, Cp : G TheiBen, "Năchstenliebe und Statusverzicht als Grundziige christlichen Ethos", în W Nahіe, H Schmidt, M Welker (Hg ), Das ist christlich Nachdenken uber das Wesen des Christentums, Giitersloh , pp - A se vedea recenzia în M Iiwald, "Wanderradikalismus Jesu erste Jiinger-ein Anfang und was davon bleibt", în OSB , Frankfurt, ; G TheiBen, DieJesusbewegung Sozialgeschichte einer Revolution der Werte, Giitersloh O declarație a lui Johanan ben Zacheus este păstrată în staretul RN , vezi: Paul Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, Bd : "Das Evangelium nach Matthăus", Miinchen, , Cp : G TheiBen, Die GoldeneRegel (Matthăus : / Lukas : ): Uber den Sitz im Leben ihrer positiven und negativen Form, Biblical Interpretation ( ), S - Cp : G TheiBen, "Das doppelte Liebesgebot in der Jesusiiberlieferung", în: ders , Jesus als historische Gestalt, Beitrăge zur Jesusforschung, FRLANT , Gdttingen , S - Urmează ideile care au fost elucidate în detaliu de prof E Kum Chung Wong (Hong Kong) în cartea: Egis K S Wong Evangelien im Dialogmit Paulus Eine intertextuelle Studie zu den Synoptikem Gdttingen, Biserică sau sectă? Compară: J Weiss, "Das Matthăus-Evangelium", în SNTT, Gdttingen , S ; HD Betz, "Die hermeneutischen Prinzipien in der Bergpredigt (Mt , - )", în HD Betz, SynoptischeStudien, GesammelteAufsâtzell, Tubingen , S - ( ) Dacă vorbim nu numai despre Pavel, atunci în orice caz despre profesori apropiați de învățătura lui În Pseudo-Klim : (= după Petru : ) nu a vorbit sincer Dar sunt departe de acest gând! (W Schneemelcher (ed ), Neutestamentliche Apokryphen Bd Tubingen, S urm ) Poate că avertismentul din Matei : se aplică tuturor celor care, ca și Pavel, revocă porunci minore sau care sunt suspectați că au adoptat astfel de modificări minore ale legii sub influența lui Pavel mier Pseudo-Klim : (= Ioan din Petru : ): "Unele dintre neamuri au respins Evanghelia mea legitimă și au preferat ei învățătura fără de lege și fără sens a vrăjmașului uman " (W Schneemelcher, Neutestamentliche Apokryphenll, S ) Cp Pseudo-Klim Recuzită Și, : - : "Urmând această poruncă, ar fi posibil să recunoaștem la ce a fost bun Simon (= Paul G T ), care a fost primul înaintea mea care a mers la neamuri, și la ce a fost bun eu, care am venit după el, a fost bun pentru și l-a urmat ca lumină după întuneric, cunoaștere după ignoranță, medicament după boală Căci este necesar, așa cum a spus adevăratul profet, ca mai întâi să vină o evanghelie falsă de la un înșelătorie și abia apoi, după distrugerea lăcașului sfânt, să poată fi trimisă adevărata evanghelie pentru a corecta sectele viitoare "(W Schneemelcher , Neutestamentliche Apokryphen I, S ) Polemica indirectă a Evangheliei după Matei împotriva altor forme ale Evangheliei este foarte restrânsă în comparație cu aceste cuvinte Dintre toată literatura despre gnosticism, următoarea introducere concisă trebuie menționată aici: C Markschies, Die Gnosis, Miinchen, Cp : C Markschies, "Valentinus Gnosticus? Untersuchungen zur valentinianischen Gnosis mit einem Kommentar zu den Fragmenten Valentins", în WUNT , Tubingen Cp : G TheiBen, Scrierea Evangheliei și Politica Bisericii A Socio-Rhetorical Approach, Chuen King Lecture Series , Hong Kong: Theology Division Chung Chi College, Chinese University of Hong Kong , pp - E Kăsemann, Jesu letzter Wille nach Johannes , Tubingen Autorul se referă la sine ca membru al comunității (ekklesia) Gaius a fost lăudat de către solii săi înaintea întregii comunități (v ) Spunând fără nicio calificare "Am scris biserica" (v ), și nu, de exemplu, "Am scris biserica lui Diotref", autorul îl clasifică pe Guy cu această comunitate, deși Guy se comportă diferit față de întreaga comunitate sub influență a lui Diotref K Koschorke, "Die Polemik der Gnostiker gegen das christliche Christentum", în NHS , Leiden Arhimandritul IANUARU (Ivliev) Biserica lui Dumnezeu CA REALITATE ESCHATOLOGICĂ ÎN LUME Cuvântul rus "biserică", după cum știți, nu este destul de adecvat, deși este obișnuit, transmite grecescul ekklesia Asemănător cu germanul Kirche și cu biserica engleză, provine din grecescul (oikia) kyriake, "(casa) Domnului" Așa s-a înrădăcinat în limbile noastre: cuvântul "biserică" poate însemna una sau alta comunitate de creștini și, în același timp, o clădire în care această comunitate se adună pentru cult comun În vorbirea de zi cu zi, această ambiguitate, desigur, este rezolvată de contextul utilizării cuvântului În limba greacă a timpurilor străvechi, cuvântul ekklesia însemna doar "comunitate, societate, asociație obștească, adunare" În Sfintele Scripturi ale Noului Testament, acest cuvânt este folosit exclusiv ca termen tehnic pentru comunitatea actuală a credincioșilor în Isus Hristos ca popor eshatologic al lui Dumnezeu Dar cuvântul grecesc poate desemna și două realități interconectate, dar diferite Acest lucru este cel mai bine ilustrat de epistolele apostolului Pavel, referirea la care se va limita la gândurile din acest raport Cuvântul ekklesia se poate referi la o anumită comunitate De exemplu, când cuvântul este la plural: "toate bisericile" (Rom : ), "bisericile Galatiei" ( Cor : ), "bisericile Asiei" ( Cor : ) Cu toate acestea, baza însăși ideii de biserică nu se află în cutare sau cutare comunitate locală Inițial, ekklesia - întreaga biserică, care se concretizează, este într-o comunitate separată Vedem o astfel de înțelegere a bisericii, de exemplu, Biserica lui Dumnezeu ca realitate eshatologică în lume în cuvântul de salut al epistolei chiar "eclesiologice" a apostolului: "Pavel biserica lui Dumnezeu care este în Corint, sfințită în Hristos Isus, chemată să fie sfinți cu toți cei ce cheamă numele Domnului nostru Iisus Hristos în orice loc " ( Corinteni : - ) Sau când apostolul scrie că anterior "a persecutat cu violență Biserica lui Dumnezeu" (Gal : ) Evident, în aceste cazuri și în cazuri similare, vorbim despre o biserică universală, ecumenica, și nu despre o biserică anume Faptul că cuvântul desemnează acum o biserică separată, acum întreaga biserică universală, reflectă caracterul dublu specific al poporului eshatologic al lui Dumnezeu Pe de o parte, biserica nu este un fenomen al acestei lumi păcătoase: ea aparține altei epoci noi Și ca atare, biserica este invizibilă Pe de altă parte, această biserică invizibilă eshatologică este întruchipată în mod vizibil în comunitățile-bisericile individuale ale acestei lumi Astfel, Biserica este o realitate dublă: vizibilă ca fapt lumesc, dar invizibilă, deși vizibilă pentru ochii credinței, ca realitate eshatologică, o realitate a epocii viitoare Biserica nu trăiește încă într-un nou eon, ci în ultimele vremuri ale acestei lumi Acest timp încă durabil Pavel, ca toți primii creștini, și-a imaginat-o ca fiind extrem de scurt "Timpul este scurt acum" ( Corinteni : ) "A sosit timpul să ne trezim din somn Căci mântuirea este mai aproape de noi acum decât atunci când credeam" (Romani : ) "Domnul este aproape" (Filipeni : ) "Răbdarea nădejdii în Domnul nostru Isus Hristos" ( Tesaloniceni : ) înseamnă perseverență în așteptarea venirii în curând a lui Hristos Apostolul presupune că va fi încă în viață când va veni sfârșitul acestui veac, "nu vom muri cu toții" ( Tesaloniceni : - Corinteni : ) Care sunt implicațiile acestui lucru? Apostolul nu oferă nicio imagine apocaliptică a distrugerii "veacului rău prezent" (Gal : ), nicio relatare apocaliptică a "vremurilor și anotimpurilor" Dimpotrivă, el respinge astfel de speculații ( Tes : - ) Implicațiile pe care le propune sunt etice: "Ziua s-a apropiat; deci să lepădăm lucrările întunericului" (Rom : ) Eshatologia nu este separată de ideea de timp Dar timpul este luat în considerare doar ca timp al bisericii, ca un fel de timp intermediar între învierea lui Hristos și parohia Sa Aceasta se numește "timpul de sfârșit" Această perioadă de timp este definită numai ca timpul în care biserica proclamă moartea Domnului, "până va veni El" ( Corinteni : ), apoi ianuarie (Ivliev) își face "lucrarea credinței" ( Tesaloniceni : ), misiunea comandată a Evangheliei Proclamând Evanghelia crucii și a învierii, biserica caracterizează astfel această lume ca trecătoare, îndreptându-se rapid spre sfârșitul ei, spre eschaton În biserică lumea își dobândește nu numai eschatonul, ci și telosul, scopul ei dat de Dumnezeu Prin urmare, numai în biserică oamenii devin teleioi, "desăvârșiți" ( Corinteni , ; Filipi , ) Suferințele acestui veac sunt ouk ahia, "nevrednice", "fără valoare" în comparație cu slava care va veni (Rom : ) De aici și chemarea la "răbdarea speranței" Timpul prezent este timpul domniei sau domniei Domnului Isus Hristos prin Cuvântul Evangheliei Împărăției Împărăția este deja prezentă în biserică Domnia lui Hristos în prezent semnifică în Apostolul Pavel îndeplinirea treptată a lucrării de mântuire prin "depunerea" treptată a autorităţilor "El trebuie să domnească până va pune pe toți vrăjmașii sub picioarele lui" ( Corinteni : ) Dar cât de practic, într-un mod vizibil, poate exista o societate care să se înțeleagă pe ea însăși ca eshatologică, adică ca o societate nu a acestei lumi? Nu este orice organizație vizibilă deja o secularizare? Pe de altă parte, cum este posibilă existența istorică fără ordine, fără organizare? Apostolul Pavel nu acordă prea multă atenție problemelor de organizare a bisericii În principiu, viața bisericii își trage ordinea din faptul fundamental că Hristos "a murit pentru fratele său" (Rom : ) Norma decisivă pentru comportamentul și starea stabilă a societății bisericești este ochiul pentru cei slabi, respectul față de conștiința altuia, față de conștiința comunității Aici își găsește limita realizarea propriei, în principiu, a libertății eshatologice justificate ( Cor , - ; , - ; cf Rom ) Orice altceva este încă foarte gratuit Cu greu se poate vorbi încă de o organizație stabilă Nu există încă posturi strict definite pentru management Ce sarcini specifice le revin "episcopilor" și "diaconilor" (Filipeni : ), precum și "lucrătorilor" și "întâiatorilor" ( Tesaloniceni : ), este greu de spus Corinteni : se referă la "funcțiile de conducere" ca "a ajuta" și "să guverneze" Dar nici aici nu este dată definiția exactă a acestor funcții Slujirea "bătrânilor" ("presbiteri") este încă necunoscută apostolului Pavel Bătrânii în contextul tradiției pauline apar doar în epistolele pastorale (cf mai ales Tit , ) Biserica lui Dumnezeu ca realitate eshatologică în lume În raport cu lumea, Pavel găsește un anumit mijloc dialectic între respingerea lumii, pe de o parte, și programul transformării creștine a lumii, pe de altă parte Biserica este separată de lume ca sfântă Sfânta nu este în ea însăși: ea își are sfințenia "în Hristos" În practică, sfințenia bisericii se găsește în primul rând în închinare și, teoretic - în definiția bisericii ca "trupul lui Hristos" Astfel, în raport cu lumea, Biserica este "sfântă", adică, într-un anumit sens, separată de ea Biserica se opune radical tuturor societăților și cultelor religioase contemporane (excluzând, desigur, iudaismul) Este adevărat în biserică: un singur Dumnezeu - un singur Domn; este imposibil să stai la masa Domnului și la masa demonilor ( Corinteni : ) Prin aceasta, biserica se deosebește de toate societățile misterelor din acea vreme Dar distanțarea de lume nu este organizată În exterior, creștinii nu sunt separați de lume (ca, de exemplu, sectanții din Qumran) În general, creștinii nu întrerup relațiile cu mediul lor Ei rămân în lume, nu numai din cauza imposibilității practice de a rupe aceste relații, ci și din cauza neînfricării și a libertății de credință Credința în Dumnezeu Creatorul este actualizată: "Domnul este pământul și ceea ce îl umple" ( Corinteni : = Ps : ) Biserica practică poziția de viață a celor care sunt deja liberi de lume și de aceea nu trebuie să-și organizeze cumva distanța de ea pentru a merge la mântuire Excluderea din ordinea civilă ar necesita crearea unui nou ordin "creștin", care în sine ar fi considerat "sfânt" Aceasta ar însemna organizarea unui spațiu "sacru" Dar tocmai această idee este respinsă Dialectica atitudinii față de lume este descrisă în Corinteni : - Pavel cheamă pe fiecare creștin să rămână în "rangul său", adică în starea socială în care a fost vizitat de chemarea divină Și aici este libertate deplină Niciun statut lumesc nu poate împiedica sau promova credința În raport cu lumea, predomină neutralitatea critică, datorită viziunii eshatologice asupra acesteia Dacă sfințenia bisericii (și a creștinilor) este definită nu ca sfințenie proprie, ci sfințenie de la Dumnezeu, sfințenie în Hristos, atunci aceasta trebuie exprimată într-un mod special în închinare Biserica eshatologică își găsește cea mai pură expresie în adunarea de cult a comunității, în care este chemată și recunoscută ca ianuarie (Ivliev) prezentați pe Kyrios, Domnul ( Corinteni : ; Fil : ) El se revelează prin acțiunea Duhului în diferite harisme "Ați primit Duhul" (Gal : ), fără nici cea mai mică umbră de îndoială, apostolul le amintește galatenilor de experiența lor de viață în biserică În prezența Duhului lui Hristos, Dumnezeu însuși este prezent, "lucrând toate lucrurile în toți" ( Corinteni : ) Aceasta este o experiență reală nu numai pentru membrii comunității creștine Omul din afară, prezent în timpul slujbei ca oaspete, atins de cuvântul profetului bisericesc, recunoaște: "Cu adevărat Dumnezeu este cu voi" ( Corinteni : ) Mărturisind înaintea lumii că Domnul domnește, biserica arată prin aceasta că nu este un fapt cert al acestei lumi Pentru lumea însăși, empiric, domnia Domnului devine vizibilă mai ales numai în chiar mărturisirea bisericii și, drept consecință, în suferințele mărturisitorilor Sfințenia eshatologică care se prezintă în adunările de cult determină structura și viața bisericii în general De când biserica a fost retrasă din lume, distincțiile lumești și-au pierdut sensul în ea: "Nu mai există evreu sau neam; nu există nici sclav, nici liber; nu există bărbat sau femeie: căci toți sunteți una (literal, "unul") în Hristos Isus" (Gal : ; cf Cor : ) Dar indiferența față de toate diferențele lumești se reflectă și în faptul că "fiecare rămâne în chemarea în care a fost chemat" ( Corinteni : ) Aceasta înseamnă că negarea diferențelor lumești nu oferă niciun program sociologic pentru lume O astfel de negare este fundamental eshatologică și este recunoscută numai în cadrul bisericii eshatologice De lumea înconjurătoare, de "cei din afară" ( Cor : - ; Tes : ), de "cei nedrepți" ( Cor : ), biserica este separată ca templu al lui Dumnezeu ( Corinteni : - ), asemenea bisericii sfinților Credincioșii trebuie "să fie copii fără vină și curați ai lui Dumnezeu, fără prihană în mijlocul unei generații răzvrătite și perverse", ei trebuie să strălucească ca luminile în lume (Filipeni : ) Este de la sine înțeles că un creștin nu ia parte la un cult păgân ( Corinteni : - ) Nici nu ar trebui să fie judecat într-un tribunal neamuri ( Corinteni : - ) Dar totuși trebuie, în conștiință, să-și îndeplinească îndatoririle față de autoritățile statului (Rom : - ) Despărțirea de lume nu înseamnă ruperea tuturor relațiilor cu "necredincioșii" ( Corinteni : - ; : ) Apostolul exprimă în primul rând caracterul supra-lumesc-eshatologic al bisericii în faimoasa sa imagine despre "trupul lui Hristos" ( Cor : ) sau "trupul în Hristos" (Romani : ) Această metaforă exprimă Biserica lui Dumnezeu ca realitate eshatologică în lume atât unitatea bisericii, cât și întemeierea ei, originea ei, care se află dincolo de voința și acțiunile indivizilor Conceptul de trup al lui Hristos exprimă esența de altă lume a bisericii Nu este o asociere la care se alătură persoane individuale asemănătoare, deși, privind din afară, poate părea așa Biserica nu este un grup de pneumatice, fiecare dintre care are propria sa relație individuală cu Hristos și se bucură de ea Apostolul Pavel se opune aspru tocmai unei astfel de amăgiri care a apărut în Corint ( Corinteni : - ) Dar nici nu desemnează biserica ca pur și simplu un fel de "corp", adică ca un organism (o astfel de imagine a unui "corp" pentru o societate funcțională organic, în creștere organică și închisă era larg răspândită în tradiția antică) Din păcate, în tradiția noastră dogmatică această înțelegere foarte limitată a bisericii ca "organism" a fost stabilită de ceva vreme Apostolul are ideea de biserică ca organism, dar apare ca ceva secundar, îndemnător ( Corinteni : - ) Ideea principală a apostolului Pavel este egalitatea membrilor trupului bisericesc Sunt egali din cauza diferenței dintre funcțiile lor într-un singur corp Dar această idee este simplă și nu nouă Mădularele trupului, după apostolul, sunt egale în măsura în care aparțin lui Hristos ( Corinteni : - ) Trupul nu este alcătuit din mădulare, ci de Hristos (deci în Rom : ) Astfel, corpul există ontologic înaintea membrilor și deasupra membrilor, și nu prin membri și nu în membri Acest concept servește pentru a exprima acea realitate mântuitoare atotcuprinzătoare în care este implicat fiecare credincios În scrierile ulterioare ale Noului Testament, ideea bisericii - trupul lui Hristos - ca realitate cosmică preexistentă este dezvoltată în mod constant Prin biserică (ca trup al său) Hristos continuă lucrarea de mântuire a lumii și completează scopul pentru care și-a asumat natura umană În acest sens, biserica este sfera continuă a activității mântuitoare a lui Dumnezeu pe pământ Folosind expresia "trupul lui Hristos", intenția apostolului este de a sublinia această continuitate între sarcina mesianică a lui Isus Hristos și misiunea bisericii în istoria mântuirii Deși însăși ideea de unitate organică în diversitate ar fi foarte utilă în dialogurile moderne interbisericești și în mișcarea ecumenica Ianuar (Ivliev) Oare conceptul de "corp euharistic" nu are același sens pentru apostolul Pavel ( Corinteni : - ; : - )? "Un pahar de binecuvântare, acum binecuvântăm, nu este împărtășire cu Sângele lui Hristos? Pâinea pe care o frângem, nu există oare părtășie cu Trupul lui Hristos?" ( Corinteni : ) Participarea la "părtășie", ca act liturgic comun, nu numai că actualizează prezența Domnului în rândul credincioșilor și în credincioși, ci și "amintește" (desigur, în sensul biblic al cuvântului) de fundamentul permanent al Noului Testament biserică Toți credincioșii "se adună" ( Corinteni : ) în jurul pâinii euharistice și al potirului euharistic pentru a mărturisi și a proclama mântuirea lui Dumnezeu în moartea și învierea lui Hristos până la sfârșitul acestui veac Prezentând ideea de biserică cu metafora "trupului lui Hristos", Pavel se concentrează mai mult pe transformarea vieții în cadrul comunității decât pe modul în care aceasta afectează societatea din jur În cadrul comunității carismatice, Duhul lui Hristos aduce o reevaluare a valorilor și a relațiilor umane Modul în care această revoluție interioară afectează lumea exterioară este puțin menționat în scrierile apostolului Pavel Instituțiile sociale de oprimare din acea vreme (de exemplu, sclavia) rămân neschimbate, deși în biserică aceste instituții sunt răsturnate, lipsite de sensul lor direct Apostolul se aștepta la o pânză timpurie Poate că această așteptare l-a determinat să-i îndemne pe cititori să rămână neutri cu privire la rolurile și responsabilitățile lor sociale ( Corinteni : - ) Așteptarea unei transformări cosmice iminente a generat în oameni o anumită indiferență față de prezent Dar aceasta nu este o poziție de afirmare principială a status quo-ului social sau de simplă apatie socială Această neutralitate față de instituțiile lumești în realitate este o expresie concretă a eshatologismului, credința că Dumnezeu la a doua venire a lui Hristos va schimba radical societatea în bine Aceasta este lucrarea lui Dumnezeu și a face ceva care se află numai în puterea lui Dumnezeu, în lumina urgenței pânzei, pare chiar prea presumptuos În orice caz, preocuparea apostolului Pavel a fost mai mult de a întări credința decât de a schimba atitudinile sociale sau politice Rezultatul credinței în Hristos este o nouă creație, care trăiește în armonie cu voința lui Dumnezeu și demonstrează pacea cu Dumnezeu prin viața ei dreaptă Dar există un alt motiv pentru neutralitatea în raport cu organizarea societății laice, care poate fi urmărit în epistolele apostolului Cert este că gândirea pastorală a Apostolului Pavel Biserica lui Dumnezeu ca realitate eshatologică în lume despre biserică a fost întotdeauna modelată de vocația sa misionară Într-adevăr, pentru el biserica este o comunitate misionară, a cărei credință și viață sunt menite să-și îndeplinească și să continue chemarea sa misionară Înțelegând că gândirea lui este modelată de valori misiologice, înțelegem mai bine de ce Pavel nu este foarte preocupat de schimbarea ordinii sociale a lumii greco-romane Pe de o parte, interesul său pentru o societate care încă nu aparține lui Hristos este determinat de sarcinile evanghelizării El tânjește după transformarea sufletelor umane, nu a societății umane Și această dorință devine mai puternică la gândul că trăiește în "zilele din urmă" și că misiunea sa printre neamuri îi apropie pe oameni de eschaton "Nu vreau să vă las, fraților, în necunoașterea acestei taine - ca să nu vă visați - că împietrirea a avut loc în Israel în parte, până când a intrat întregul număr al Neamurilor" (Romani : ) Pe de altă parte, de aceea este cu atât mai interesat de supraviețuirea bisericii El știa foarte bine că congregațiile pe care le-a întemeiat erau "biserici de casă" în orașe mici, care aveau o influență politică mică Implicarea lor în zeloria revoluționară ar provoca o reacție oficială la care ar fi imposibil de rezistat Atunci fiecare misiune păgână avea să se încheie și astfel ar dispărea o condiție importantă pentru realizarea mântuirii eshatologice universale În acest sens, pasajul din Cor , - este foarte revelator: "Fiind liber de toți, m-am robit tuturor pentru a câștiga mai mult: am fost ca un iudeu pentru iudei, pentru a-i câștiga pe evrei; pentru cei aflati sub lege le-a fost ca sub lege, ca să-i câștige pe cei sub lege; celor care sunt străini de lege, ca străin de lege pentru a câștiga străini de lege; celor slabi era la fel de slab, ca să-i câștige pe cei slabi Am devenit totul pentru toată lumea pentru a salva măcar pe unii Eu fac aceasta pentru Evanghelie, ca să fiu părtaș la ea " Este clar că misiologia apostolului îi modelează eclesiologia Contextul imediat vorbește despre o problemă specială în biserica din Corint, unde unii credincioși tindeau spre idolatrie Dar reacția apostolului ajută la explicarea poziției sale destul de conservatoare față de schimbarea socială Libertatea unei biserici credincioase în Hristos este întotdeauna limitată de chemarea ei de a fi o biserică misionară Astfel, apostolul este interesat ca creștinii să producă bine ianuarie (Ivliev) impresie asupra celor din afară El îi îndeamnă pe tesaloniceni "să străduiți cu sârguință să trăiți în liniște, să vă faceți singuri și să lucrați cu mâinile voastre ca să vă comportați cumsecade față de cei din afară și să nu vă lipsească nimic" ( Tes : - ) El îi încurajează pe galateni să "face bine tuturor" (Gal : ) În cele din urmă, dă binecunoscuta îndemnizare creștinilor romani: "Vrei să nu-ți fie frică de autoritate? Fă bine și vei primi laudă de la ea, căci șeful este robul lui Dumnezeu, bun pentru tine Dar dacă faci rău, te teme, că nu poartă sabia în zadar: este robul lui Dumnezeu, răzbunătorul pedepsei celui ce face răul Și de aceea este necesar să ascultăm, nu numai de frică de pedeapsă, ci și din conștiință" (Romani : - ) Desigur, se spune că toate acestea asigură acceptarea pozitivă a Evangheliei și oferă un mediu pașnic în care Evanghelia este proclamată Astfel, Pavel oferă sociologia integrării bisericii în societate ca un fel de valoare misiologică Scopul acestui lucru nu este acela de a pune în pericol sau compromite mărturia bisericii despre Evanghelie Aceasta, la rândul său, pentru a atrage "pe cei din afară" pentru a-i "dobândi" pentru Hristos Această tendință, care a început cu apostolul Pavel, a continuat și s-a dezvoltat în Epistolele Pastorale, care au adaptat în mare măsură biserica la cultura din jur Într-adevăr, aici diferența dintre biserică și instituțiile sociale lumești devine din ce în ce mai mică Liderii Bisericii sunt deja înzestrați cu calitățile de cetățeni buni, mai degrabă decât de credincioși carismatici Este suficient să comparăm enumerarea virtuților episcopului și diaconului din Tim cu enumerarea darurilor harului din Corinteni ! Sclavii nu trebuie să-și considere stăpânii ca pe frați în Domnul (cf Phm), ci "să-și considere stăpânii ca fiind vrednici de toată cinstea, pentru ca să nu fie blasfemie împotriva Numelui lui Dumnezeu și a doctrinei" ( Tim ) : ) Femeile ar trebui să-și cunoască locul: "Femeia să învețe în tăcere, cu toată smerenia; dar nu îngădui femeii să învețe și nici să stăpânească pe bărbat, ci să tacă" ( Tim : - ) Compară Gal : : "nu este nici bărbat, nici femeie" Prin rugăciunea sa, Biserica trebuie să sprijine autoritățile seculare: "În primul rând, vă rog să vă rugați pentru regi și pentru toți cei care dețin autoritate, ca să putem duce o viață liniștită și senină în toată evlavia și curăție, căci aceasta este bună și plăcută Mântuitorului nostru Dumnezeu" ( Tim : - ) Compară cu Romani : - : "Fiecare suflet să fie supus celor mai înalte Biserica lui Dumnezeu ca realitate eshatologică în lume autorităţi, căci nu există putere decât de la Dumnezeu; autorităţile existente sunt stabilite de Dumnezeu Prin urmare, cel care se opune autorității se opune rânduielii lui Dumnezeu Iar cei care se împotrivesc ei înșiși vor aduce condamnarea asupra lor " Din păcate, în istoria interpretării acestor cuvinte ale apostolului, ideea că orice putere lumească, bună sau rea, este "de la Dumnezeu" a fost prea accentuată Știm din istorie că acest lucru a dus adesea la abuz A spune că "puterea este de la Dumnezeu" este ca și cum a nu spune nimic, pentru că totul este de la Dumnezeu, nu doar "puterea" Cumva nu se ține seama că apostolul nu a folosit prepoziția aro (din), ci prepoziția hypo (sub) Această prepoziție exprimă nu numai originea, ci și subordonarea El mai scrie că autoritatea nu este decât un slujitor al lui Dumnezeu (Romani : ) Și asta într-o situație în care populația Imperiului Roman a divinizat puterea și purtătorii ei Apostolul polemizează discret cu o asemenea amăgire păgână și arată "autorităților" locul ei de slujitoare Dacă această slugă își îndeplinește cu fidelitate datoria de a face voia lui Dumnezeu, atunci conștiința noastră trebuie să ne îndemne și la ascultarea de autoritate (Rom : ) Petros Vasiliadis Euharistia ca ELEMENT IMPLICATOR ȘI UNIT AL NOULUI TESTAMENT DE ECLEZIOLOGIE Esența și natura creștinismului sunt întrebările care îi interesează cel mai mult pe oamenii de știință și teologii din mileniul trei Simplificând, putem reduce problema în principal la momentele soteriologice și eclesiologice, unde, pe de o parte, mântuirea personală prin credință (ca reflectare a individualismului, pilon al modernismului) se află în prim plan, iar pe de altă parte, mântuirea comunală (sub influența înțelegerii tradiționale interioare a Euharistiei) Cu alte cuvinte, răspunsul la întrebare va depinde de ceea ce punem în primul rând, la ce acordăm mai multă atenție: cum a prezentat Pavel kerygma creștină, interpretarea lui despre Isus din Nazaret culminând cu celebra teologia cruciș, sau cum Se exprimă principiul euharistic al bisericii conștiința de sine de la început până în zilele noastre La urma urmei, există două elemente distincte, dar interconectate, care fac poporul lui Dumnezeu unic atât în Vechiul, cât și în Noul Testament: în Vechiul Testament, este tratatul (tratele) pe care Yahweh le-a făcut cu poporul său și Legea pe care le-a dat-o; în Noul Testament, Biblia și Euharistia, doctrină și experiență, kerygma și părtășie Timp de secole, creștinii de diferite confesiuni și-au exprimat identitatea adunându-se în jurul mesei Domnului După Iluminism, toate studiile biblice au fost dominate de un sindrom al textului peste experiență, al istoriei asupra teologiei și, în cele din urmă, al teologiei asupra eclesiologiei niste Euharistia ca element de implicare și unificare cu ani în urmă, am remarcat: "Mulți savanți s-au apucat de dogma impusă de post-iluminism și post-reformă, care domină toate concepțiile științifice și teologice (și nu numai în domeniul studiilor biblice și al teologiei protestante) Se poate reduce la următoarele: ceea ce constituie baza cercetării istorice, baza credinței creștine, nu poate fi determinat decât din texte specifice, dintr-o viziune teologică exprimată, dintr-un fel de depositum fidei * (fie că este vorba de Biblie) , biserica sau tradiția apostolică etc ) Foarte rar se găsește un apel serios la experiența euharistică și eshatologică care le-a precedat, revenind la evenimentul comuniunii, care a dat naștere acestor texte și acestor concepții Abia relativ recent științele sociale și antropologia, în special antropologia "culturală" și "socială", anterior în dezacord cu disciplinele teologice, au dat un nou impuls studiului Bibliei În opinia mea, afirmarea importanței Euharistiei atunci când vine vorba de identitatea creștină este într-o oarecare măsură rezultatul evoluțiilor recente din domeniul "antropologiei culturale" Combinația dintre studii biblice și cultural-antropologice a contribuit în mare măsură la faptul că în cercurile creștine și într-o oarecare măsură în cercurile teologice, Euharistia divină, elementul central al liturghiei creștine, a început să fie percepută ca definitorie a esenței și constiinta bisericii Rolul biblistului, contribuția sa la viața bisericii, cel puțin așa cum o văd eu, nu constă astăzi în a aduce o confirmare suplimentară din Biblie sau în a pune baze științifice pentru practica liturgică stabilită a diferitelor biserici pentru a confirmă sacramentele lor sau absența lor cu fapte , dar în a aduce concluzii științifice bazate pe specializarea cercetătorului în tezaurul comun al comunității creștine Spunând aceasta, trebuie să ne amintim că Euharistia a fost studiată de secole din punctul de vedere al concepției hegeliene asupra istoriei Potrivit acestui punct de vedere, dezvoltarea istoriei umane în ansamblu este rezultatul unui conflict între trei percepții conflictuale asupra vieții și realității: magie, religie și știință Conflictul lor servește ca un test al progresului spiritului uman, deoarece magia și religia inferioară, exprimate în cea mai mare parte prin ritualuri * "Angajarea credinței" (lat) - În continuare, notele traducătorului Petros Vasiliadis iar sacramentele, se retrag, conform lui Jagel (și a unui număr de filozofi moderni, istorici ai religiei și oameni de știință), înaintea superiorității științei Cunoscutul antropolog J G Fraser a formulat afirmația (care, din păcate, a devenit o axiomă și a rămas așa până de curând): vederile despre magie, religie, sacramente, toate opiniile lor nu sunt altceva decât o greșeală, ritualurile și ceremoniile reprezintă o încercare nereușită de a explica fenomenele naturale și metafizice El a caracterizat practica sacră a ceremoniilor religioase drept o știință "primitivă" Astfel de opinii au devenit destul de răspândite în lumea științifică și i-au forțat pe bibliști și pe teologi să se apere Dar, angajându-se în apologetică, nu au putut formula o poziție alternativă de încredere și promițătoare, din punct de vedere științific Situația s-a schimbat după ce lucrarea lui Ludwig Wittgenstein, care a contestat această abordare "modernă", și-a revizuit părerile despre religie și sacramente Wittgenstein a restabilit importanța ritualului arătându-și caracterul "expresiv" al sacramentelor Astfel, comunitatea științifică a încetat să mai perceapă ceremoniile rituale ca "viziuni și credințe primitive și false" și încet, dar sigur, a început să le perceapă ca izvorând din nevoia societății de a nu explica, ci de a exprima ceva unic În creștinism, aceasta este, în special, experiența Împărăției lui Dumnezeu Această nouă dezvoltare post-wittgensteiniană este clar vizibilă și în alte direcții antropologice Giliana Fili-Harnik, antropolog, și-a provocat recent colegii care au analizat cu greu Biblia din punct de vedere antropologic , deoarece au urmat sfatul lui Frazer de a fi mai duri în problemele teologice "dacă vor să-și dovedească intenția de a lucra în domeniul religie comparată" Ea, ca și ceilalți colegi ai săi, a arătat în mod convingător că mâncarea este un important sistem de semne prin care relația dintre oameni, precum și între oameni și Dumnezeu, se reflecta clar în cultura evreiască În perioada dintre testamente, când Tora a devenit purtătorul de cuvânt al Cuvântului lui Dumnezeu, hrana nu a fost identificată doar cu Cuvântul lui Dumnezeu ca bază a legământului, ci și cu Tora însăși, în așa măsură încât nerespectarea Respectarea regulilor cu privire la mâncare și participarea la un festin a fost echivalată cu apostazia Întrebarea cine a mâncat ce, cu cine și de ce a fost importantă , pentru "oricine este familiarizat cu viziunea religioasă evreiască despre mâncare va observa că aceasta a jucat întotdeauna un rol important" Euharistia ca element de implicare și unificare Mary Douglas a demonstrat legătura dintre masă și altar, precum și între restricțiile alimentare ale israelienilor În timp ce din partea teologilor s-a remarcat în mod corect că "mediul din timpul mesei a fost cel care l-a deosebit pe Isus de contemporanii săi, care au aderat la practica rabinilor" Această "masă deschisă tuturor" a fost un model și pentru Pavel, care în Epistola către Galateni îl apără activ pe Petru, pentru că a mâncat la aceeași masă (până a venit poporul lui Iacov) cu neamurile (cf Gal : ёѲѵ(r)ѵ stѵѵpoviѵѵ) J Dunn, considerând apariția creștinismului nu dintr-o perspectivă "empirică", ci "amintită" , susține că masa deschisă și absența restricțiilor alimentare au servit conștiinței sociale de sine a creștinilor, la care Isus și-a chemat discipolii În al treilea mileniu se poate susține că masa deschisă a lui Isus (și apoi a primilor creștini) și teologia lor incluzivă creează elementele fundamentale ale conștiinței de sine creștine și apoi Euharistia Examinând chestiunea Euharistiei, voi începe prin a discuta caracterul implicant și unificator al acestui sacrament principal al Bisericii și voi oferi o scurtă trecere în revistă a opiniilor exprimate cu privire la acest subiect în savantul modern pentru a le oferi în a doua parte a lucrarea înțelegerea mea proprie a drumului pe care Euharistia a parcurs-o în istoria creștinismului de la stadiul timpuriu la practica liturgică târzie Trei paradigme în studiul Euharistiei Până de curând, savanții moderni au considerat Divina Euharistie din puncte de vedere diferite, folosind abordări diferite, acestea putând fi împărțite în trei grupe și trei perioade Ei, la rândul lor, creează trei "paradigme" distincte în euharistologia contemporană: paradigma sacramentală, paradigma evreiască și, în final, cea eshatologică Aceste paradigme vor fi acum discutate I Paradigma misterului În prima perioadă a modernității, studiul fundamentelor biblice ale Euharistiei divine a făcut parte dintr-o mai amplă * Așa se traduce engleza, incluzivă, care în sociologie și studii religioase denotă caracterul deschis tolerant al oricărui sistem de comunicare sau grup social Petros Vasiliadis întrebare - posibila influență a misterelor elenistice asupra creștinismului timpuriu Nu se poate ignora faptul că o înțelegere autentică a Euharistiei a servit întotdeauna ca o piatră de poticnire pentru teologia și viața creștină, nu se limitează la pașii lor timpurii, când biserica se lupta cu nenumărate culte și mistere Chiar și în mileniul I, teologia scolastică a sistematizat un fel de viziune "rituală" ascunsă asupra sacramentului principal al Bisericii unice, indivizibile sfinte catolice și apostolice Teologii, înălțați în zadar (cel mai notabil în acest caz este Nicholas Cabasilas), au încercat să revizuiască teologia bisericească a acestui sacrament pe baza teologiei trinitare Diferențele dintre Est și Vest în legătură cu filioque, eiclesis și altele asemenea sunt foarte bine cunoscute, deși aderarea lor la teologia rituală a bisericii nu a fost încă pe deplin explorată Consecințele tragice ale acestor întreprinderi s-au manifestat la câteva generații după marea schismă din divizarea ulterioară a creștinismului occidental Una dintre problemele principale din epoca Reformei a fost, desigur, opoziția față de înțelegerea "rituală" a Euharistiei în Biserica Apuseană Opoziția dialectică dintre înțelegerea "ritual", pe de o parte, și "absența completă a sacramentelor", pe de altă parte, a stat la baza consecințelor dramatice în societatea noastră (desacralizare, secularizare) și transformarea bisericii într-un religie, bisericile tradiționale (inclusiv unele ortodoxe) în religii de cult, creștinismul evanghelic în exclusiv evanghelic În epoca paradigmei sacramentale, studiile biblice în domeniul Euharistiei erau încă suprimate de argumentele care s-au dezvoltat în perioada scolasticii și puțin mai târziu în timpul Reformei, cu privire la esența și caracterul Euharistiei (și întregul ansamblu) a riturilor bisericeşti) în Noul Testament B Lindars admite cu o sinceritate uluitoare că nu ar fi existat niciodată o discuție pe această temă dacă nu ar fi fost impactul Reformei asupra teologiei occidentale moderne Schimbarea în înțelegerea teologică a sacramentului Divinei Euharistii, care a fost instituită în tradiția creștină occidentală, mai ales după secolul al XII-lea, a afectat toate cercetările din domeniul studiilor biblice Din acest motiv, în total contrast cu tot ceea ce s-a întâmplat în alte domenii ale studiului biblic, nu s-a înregistrat niciun progres în acest sens Euharistia ca element de implicare și unificare zonă, nu s-a găsit nicio soluție care să fie acceptată de cercuri largi de diferite confesiuni Barrett, un alt savant englez eminent și autoritate în studiul lui Ioan, a remarcat: "Ceea ce definește Ioan prin expresia "mâncând carnea și sângele Fiului Omului" este încă o întrebare la care nu a primit răspuns " Klauk, în excelentul articol Anchor Bible Dictionary "Cina Domnului", a făcut următoarele observații finale: Prin urmare, pentru orientarea teologică este necesar ca tradiția eclesiologică să fie comparată cu mărturia Noului Testament În timpul paradigmei mistice, savanții și-au construit judecățile pe baza așa-numitelor "cuvinte de stabilire" ale Euharistiei Această formulă supraviețuiește în patru versiuni în Noul Testament Trei sunt în evangheliile sinoptice în legătură cu povestea Patimilor, în timp ce Pavel este mai specific în răspunsul lui la Corint despre tulburările care au avut loc în timpul așa-numitei "Cinei Domnului" în comunitatea creștină păgână timpurie (Marcu : -) , Mt : - , Luca : - , Cor : - ) Acestea în mod nejustificat, după părerea mea, numite "cuvinte de stabilire" ale sacramentelor Euharistiei divine ne-au venit în două tradiții diferite: Marcu (și Matei) și Pavel (într-o oarecare măsură Luca) Până acum, nu există un consens care dintre aceste opțiuni este primară și autentică O întrebare similară a fost pusă în perioada timpurie a studiului științific al Euharistiei, deoarece în rândul primilor creștini sunt atestate două tipuri de practică euharistică: unul este evreu-creștin, asociat cu agapele timpurii cu un element dominant de "frângere a pâinii" ( Fapte : ), iar celălalt este de origine elenistică, care s-a reflectat într-o măsură mai mare sau mai mică de cultele mistice contemporane și s-a păstrat în așa-numitele "povestiri ale instituției" Să aruncăm o privire rapidă asupra acestor date din Noul Testament, începând cu Matei, care, după toate probabilitățile, a fost mai mult influențat de tradiția liturgică a bisericii Principala pericopă euharistică ( : - ), ca și contextul ei ( : - ), urmează literal relatarea paralelă a lui Marcu (Marcu : - ), concordând în cuvinte și ordinea lor Cele două diferențe principale sunt: Petros Vasiliadis a) Natura mai "liturgică" a instrucțiunii introductive a lui Isus LbsRete tskhkhuete "luați, mâncați" (Mt : a) în locul formei mai simple AocȘete "luați" (Marcu : ) Designul "liturgic" poate fi văzut în a doua îndemnizare Pieta e£ agioi) yayѵted "beți totul din el" (Mt : c) în loc de stilul narativ kai etpoѵ аѵоъ yaаѵted "și toți au băut din el" (Mc : ) b) Adăugarea interpretativă din spatele paharului eid bsfeoiv â|iapnd)v "pentru iertarea păcatelor" (Mt : ), care nu este deloc în Mc : Prima discrepanță își datorează existența influențelor aparente ale practicii liturgice a comunităților creștine timpurii, și nu mâinii grijulii a unui meteorologic de mai târziu Indiferent dacă acest lucru este atribuit primului evanghelist sau influenței liturgice, este totuși interpretarea corectă a ek%\)ѵv |іеѵоѵ цгі аоХХбѵ "vărsă pentru mulți" (Marcu : ) sau Ъler Ъ|і(bѵ "pentru voi" ( Corinteni : , Luca : ) Elementele principale ale așa-numitelor "cuvinte de stabilire" pot fi analizate prin prisma următoarelor componente: (a) principalele evenimente ale frângerii pâinii și potirului sacramentului; (b) interpretare care însoțește evenimentul, de exemplu, toito tsov ёotіѵ td overgrown etc ; și (c) diferite elemente suplimentare, cum ar fi al doilea pahar din Luca ( : ), un cadru escatologic cuprinzător prezentat în toate cele patru versiuni (Marcu : , Mt : , Luca : și Corinteni ) : b), mediul pascal sau botezal în care sunt înglobate dovezile Noului Testament, sinoptic și paulin și, în final, prezența repetărilor păstrate doar de Pavel și Luca Analiza critică a acestor elemente și atenția care s-a acordat în această perioadă "povestilor instituției" a aruncat, fără îndoială, perspective asupra Euharistiei divine care fuseseră sistematic ignorate în trecut Pentru critica istorică, interesul principal în interpretarea afirmațiilor euharistice a fost istoricitatea sau non-istoricitatea tradiției autentice a Evangheliei și, pe lângă aceasta, semnificația excepțională a tradiției sinoptice Trebuie remarcat faptul că Ortodoxia Răsăriteană încă de la început (cu excepția Paștelui în secolul al II-lea, când a predominat ritul roman) și-a bazat practica liturgică pe o serie de trăsături ale tradiției ioanine, cum ar fi folosirea mai degrabă dospită decât azime (hostia) în Euharistie, cronologia Paștilor etc Euharistia ca element de implicare și unificare ținând cont de toate acestea, în această etapă și în această paradigmă a fost dificil, dacă nu imposibil, să explicăm în mod adecvat aspectele evident pascale, iar apoi aspectele eshatologice (viitor) și istorice sau baptismale (trecute) ale sacramentului principal al bisericii noastre II Paradigma evreiască Marea schimbare în studiul Euharistiei în Biblie în a doua jumătate a secolului al XX-lea a fost rezultatul unei schimbări în studiul creștin al eclesiologiei, hristologiei, studiului epistolelor pauline și al redescoperirii poziției și importanței independente din Primul (sau Vechiul) Testament Toate acestea au subliniat baza evreiască a tuturor parametrilor bisericii primare, ceea ce i-a determinat pe savanții care se ocupau de chestiunea Euharistiei să se îndrepte spre luarea în considerare a tradiției rugăciunilor iudaice și a practicii liturgice generale Această schimbare a forțat o reexaminare a analizelor anterioare ale datelor Noului Testament, în special a "cuvintelor de stabilire", și a legăturii directe cu "Cina Domnului" (Euharistie) și "Cina cea de Taină (numită în mod nepotrivit) a lui Isus" Încă de la începutul anilor , Higgins, rezumand problema de statut a studiilor biblice, a remarcat că problema originii bisericii este legată de problema originii Euharistiei În perioada de entuziasm ecumenic din a doua jumătate a secolului XX, în fața științei a apărut întrebarea: a fost principalul sacrament al bisericii "stabilit" în mod conștient de Isus însuși sau a fost rezultatul unei dezvoltări naturale ireversibile care a început în primele zile ale bisericii Rezumând rezultatele cercetărilor din acea perioadă , Higgins a remarcat că răspunsul la întrebarea dacă Isus a fondat biserica și a instituit Euharistia nu poate fi pur și simplu da sau nu, ci se află undeva la mijloc Douăzeci de ani mai târziu, renumitul liturgist Louis Ligier, subliniind starea cercetărilor timpului său, a subliniat că principala problemă în studiul originii Euharistiei este dacă "cuvintele instituționale" au fost păstrate prin tradiția liturgică sau prin tradiţie evanghelică comună Cu alte cuvinte, a avut oare tradiția liturgică a creștinismului timpuriu vreo influență asupra narațiunii Evangheliei în general și asupra "cuvintelor instituției" (Marcu : - , Mt : - , Lc : - , ) Corinteni : - ) în special, sau a fost nucleul istoric al Evangheliei Petros Vasiliadis narațiune (mai ales sinoptică), care a fost imprimată în practica liturgică ulterioară Ligier a recunoscut sincer că aproape toți savanții proeminenti ai Bibliei, atât tradiționaliștii cât și liberalii , sunt susținătorii primei concepții Astăzi există și mai puține îndoieli cu privire la influența practicii liturgice a bisericii primare asupra narațiunii euharistice a Evangheliei, și nu invers, așa cum notează Bradshaw în ghidul său pentru istoria cultului: practica liturgică a creștinismului timpuriu" , dar adaugă că "un anumit nucleu istoric este încă prezent în ele" În același timp, exegeții, teologii și liturgiștii au sugerat că cel puțin informațiile de bază ale Noului Testament despre evenimentele din Cina cea de Taină trebuie să fi supraviețuit în cercul comunităților creștine timpurii în două forme diferite: pur cult, care a fost păstrat în evangheliile sinoptice și Pavel, și legământ, adică nu cult, așa cum indică povestea de rămas bun a lui Ioan (In - ) , tocmai în acea Evanghelie, unde relatarea așezării este complet absentă Mai semnificativă a fost dezvoltarea opiniilor asupra naturii ultimei cine Chiar dacă se continuă să susțină argumentul în favoarea naturii teologice a Euharistiei la ultima cină comună a lui Iisus cu ucenicii, nu ar fi putut fi masa de Paști, așa cum se credea în trecut Sărbătorile lui Iisus pământesc sunt acum comparate cu un număr imens de mese prietenoase și de familie neculte Obiceiurile iudaice oferă un fundal larg pentru înțelegerea acțiunilor lui Isus în timpul cinei celei de taină, care se potrivește cu imaginea unei mese festive evreiești, nu neapărat a unei mese de Paște Trebuie luat în considerare faptul că această ultimă masă marchează sfârșitul participării sale la mese în timpul slujirii sale publice (cf Marcu : - ; : - ; : ; Luca : ; : ) - ; : , , ; : - ; : - ) și apreciați numeroasele metafore și pilde în care Isus vorbește despre sărbătoarea care va veni la sfârșitul timpurilor (Marcu : ; Mt : ; : ; Luca : ; : - ; : - ) Din ce în ce mai multe legături găsim cu sărbătoarea evreiască lliea (havurah), "commonwealth" Aceste mese aveau o înclinaţie eshatologică clar exprimată Euharistia ca element de implicare și unificare Principala întrebare la care oamenii de știință din Biblie și liturgie au încercat să răspundă în epoca "paradigmei evreiești" este dacă este posibil să se restabilească chiar primele elemente ale Euharistiei și, desigur, în plus, care dintre cele două (sau mai mult) straturile primitive ale tradiției evanghelice (Marcu, Pavel etc ) au păstrat cele mai autentice informații despre Euharistie Majoritatea savanților aleg varianta paulină, crezând că prin tradiția păstrată în epistolele pauline, este mai ușor de urmărit sensul inițial al Euharistiei, fără, desigur, a respinge pe Marcu și Matei, în care se regăsesc și momente autentice Să revenim pentru o clipă la "cuvintele instituției" Începând cu declarația de peste pahar, subliniem următoarele: în versiunea lui Pavel, primul și cel mai important detaliu al prăvăliei, că eiyaѵt | oai, "după cină" ( Cor : ), plasează în mod clar Euharistie divină în cadrul unei sărbători religioase și nu a misterelor de cult de tip elenistic Cuvintele de tălmăcire rostite peste pahar sunt foarte expresive: la Pavel și Luca expresia este că acesta este acel lotpru t | kaіѵt| iast|ct| eotіѵ, "acest pahar este noul legământ", indică în mod explicit că accentul este pus pe legământ și nu pe semnificația soteriologică a sângelui (toѵgo eoti to haitsa swarms rqg іаѲт|кт|д, "acesta este sângele meu al legământ", Mc : Matei : ) Când bolul este caracterizat ca kaіѵt| аѲт|кт|, "noul testament", este destul de evident că nu se interpretează conținutul său (aitsa), ci actul sacru al bisericii primare, în care paharul era trecut dintr-o mână în alta tuturor membri ai comunității, denotând era eshatologică așteptată Prin participarea la o masă comună, credinciosul ia parte la un nou acord, conform căruia, conform credinței evreilor de atunci, se aștepta ca Mesia să întemeieze "noul Israel" Fără îndoială, "noul contract" a fost sigilat cu sângele lui Hristos (cf explicația lui ёѵ tso ashati rov, "în sângele meu"), care foarte devreme a început să fie asociat cu moartea lui Isus pe cruce, care mai târziu a primit un sens mântuitor În orice caz, însă, caracterul primar al cuvintelor era, fără îndoială, eshatologic și nu soteriologic În Marcu și Matei, un singur element seamănă cu o masă eshatologică mesianică obișnuită, această zicală peste ceașcă, kaі Ăafkbv lottіruѵ kaі еҪхарiuttіaad ёbsokeѵ аѵтоід, "și luând paharul și mulțumind, le-a dat-o" Aici evharuttioad, care este cunoscut și în poveștile Evangheliei despre hrănirea mulțimilor, indică o legătură cu rugăciunile evreiești la mese (berakah, hodayah etc ) Petros Vasiliadis Studiile biblice recente despre originile Euharistiei recunosc că atât versiunile lui Pavel, cât și cele ale lui Marcu leagă paharul de motivul contractului În același timp, tradiția lui Pavel și Luca sub contract înseamnă împlinirea escatologică a promisiunii profetice a unui "nou contract" (Ieremia : ), iar tradiția lui Marcu este o repetare tipologică a jertfei Vechiului Testament a contractul (Ex : ) Desigur, frazeologia rostirilor euharistice este legată nu de natura răscumpărătoare a sângelui, ci de sângele legământului din Ieșire, potrivit căruia israeliții eliberați de legăturile egiptenilor au devenit poporul lui Iehova (Ex , -) ) Jertfa aceea de sânge a legământului, ca și celelalte din legea lui Moise, a fost profetică Ceea ce era atunci un tip și un semn a devenit realitate în comunitatea creștină timpurie, crearea tangibilă a unui nou contract cu noul popor al lui Dumnezeu - biserica Dovezi similare cu privire la cuvintele despre pâine Absența oricărei formule liturgice, precum trăsura lui Pavel tskhkhueta, unde vorbește despre Euharistie, face evident fundalul eclesiologic și eshatologic al cuvintelor sale despre pâine Orientarea hristologică a cuvintelor este, desigur, evidentă atât la Marcu, cât și la Pavel Cu toate acestea, nu este o comuniune sacră, ci mistică Oricine ia parte la masa eshatologică a Domnului și mănâncă pâinea eshatologică rămâne mistic în trupul lui Hristos, adică în biserică, care de la bun început a fost percepută ca o proiecție a evenimentului mântuitor al întrupării și a întregului economia divină, care își găsește apogeul în Împărăția Domnului Aceeași dimensiune eclesiologică se aplică și altor referințe euharistice din Corinteni: bti eid arthod, ev soon oi yaoXXoi eacev, oi uar yayѵted ek toѵ evabd irtoѵ |іето%о|іеѵ, : - ) Ceea ce este incontestabil aici este caracterul eclesiologic al Euharistiei (bti eid artod, ev acbpa oi yaoХХоі eapev) și legătura ei cu practica liturgică a bisericii (toѵ irtoѵ ov kkhbtsev etc ) În aceste versete din Corinteni , desigur, mulți savanți recunosc influența limbajului elenistic, limbajul misterelor, asupra înțelegerii euharistice a bisericii Comparând referințele la legământ din cuvintele divine din spatele paharului din Corinteni : cu frazeologia anterioară și mai avansată din Corinteni : , unde paharul este echivalat nu cu un nou legământ, ci cu sânge, ca în Marcu : , se poate presupune că un nou concept, conceptul de koіѵsoѵіа, care se întoarce nu la iudaism, ci Euharistia ca element de implicare și unificare la dicționarul meselor sacre elenistice Acest concept exprimă unitatea prin participare Pâinea și paharul și folosirea lor leagă comunitatea cu divinitatea, în cazul nostru cu Hristosul răstignit și slăvit, prin participarea la trupul și sângele său III Paradigma eshatologică Dacă paradigma mistică a studiilor euharistiei, așa cum am observat mai devreme, s-a dovedit inadecvată, paradigma evreiască rămâne încurcată în cerințele modernismului și în lipsa unei evaluări istorice a dovezilor biblice Cu toate acestea, ea a condus studiul Euharistiei, din motive deja menționate, la o serie de concluzii care, fără îndoială, au ajutat la clarificarea subiectului nostru O astfel de concluzie este că elementele care se împletesc în Euharistia divină încă de la început (sacru, cult și chiar hristologic/soteriologic) își derivă sensul și semnificația din elementul primar, central și unic, eshatologic Astfel, mulți au perceput Cina cea de Taină ca o sărbătoare mesianică, marcând anticiparea viitoarei Împărății a Cerurilor , făcându-i pe savanți din diverse părți ale creștinătății să creadă că sacramentul divin al bisericii nu este doar un act liturgic de cult, ci o expresie vie a conștiinței de sine eclesiologice a comunității credincioși pentru unii, în special ortodocși, de natură eshatologică Unii insistă că nu se poate vorbi de ritualuri creștine în epoca creștinismului timpuriu, ci doar de comunități eshatologice Mesele comune ale bisericii primare în timpul Cinei Domnului (cf Cor : ) au fost de fapt o anticipare a inevitabilului, precum și o pregustare a viitoarei Împărății a Cerurilor Primatul dimensiunii eshatologice a Euharistiei divine este confirmat de trei descoperiri academice nelegate în domeniul mai larg al studiilor biblice ( ) Semnificația referinței euharistice din Didache, al cărei text inițial a fost descoperit la sfârșitul secolului al XIX-lea, în timp ce efectul ei stimulator asupra caracterului teologic al Euharistiei, a devenit evident abia recent ( ) Semnificația versiunii neglijate a lui Ioan nu numai pentru perspectiva eshatologică a creștinismului timpuriu, ci și pentru înțelegerea Euharistiei în eclesiologia Noului Testament ( ) Marea importanță a sursei Q, care Petros Vasiliadis a fost discutată până de curând doar în cercuri academice restrânse, în principal în legătură cu luarea în considerare a problemei sinoptice ( ) În Didahe, masa bisericească are loc în ziua Domnului, adică duminica, constă în frângerea pâinii ( : ) și este numită pentru prima dată prin termenul de e'%ariotia ( : ) - ) În comparație cu tradiția euharistică a lui Pavel ( Corinteni ), aici este mai evident caracterul eshatologic al Euharistiei Mărturia Didahei ne dă încredere că sărbătorile lui Iisus istoric la mesele comunale au avut o perspectivă eshatologică Didache oferă dovezi puternice că în practica euharistică nu exista doar potirul, care simbolizează clar noul contract; pâinea era văzută și ca un simbol al adunării eshatologice a poporului lui Dumnezeu într-o singură biserică "Perі al -lea top kHaschatod еЪ%аriotoЪ|іеѵ суі катер Așa cum această pâine frântă, împrăștiată peste dealuri și apoi strânsă, a devenit una, tot așa biserica voastră să fie adunată din toate marginile pământului și deveniți împărăția voastră" ( : ) Taylor a arătat în mod convingător că pâinea nu a fost asociată inițial cu trupul răstignit al lui Hristos, dar cel mai probabil avea o semnificație eshatologică , acționând ca simbol al comunității eshatologice ( ) În aceeași direcție, adică o interpretare nesacrificială a morții lui Isus, precum și o înțelegere nekerigmatică a hristologiei, există și un indiciu de mare semnificație hristologică în Evanghelia a patra, când evanghelistul , interpretând cuvântul marelui preot evreu, spune: "El a prezis că Isus va muri nu numai pentru popor, ci pentru ca până și copiii risipiți ai lui Dumnezeu să fie adunați laolaltă" ( : - ) ) Conform a ceea ce se află în spatele acestui verset, rolul așteptatului Mesia, așa cum a fost perceput de al patrulea evanghelist al ei, a fost de a stabili eschatonul împărăției sale prin adunarea poporului împrăștiat al lui Dumnezeu pentru aceasta și de a restabili unitatea în jurul lui Aceasta a fost adunarea euharistică (sinaxia) în spiritul comuniunii și al unității, acțiune repetată continuu de către biserică ( ) În cele din urmă, bibliști de diferite confesiuni au ajuns la concluzia că încă de la primii pași ai creștinismului a existat o tendință teologică paralelă cu tendința kerigmatică/soteriologică exprimată mai ales la Pavel și în tradiția sinoptică canonică Această direcție este exprimată explicit în Q, bine cunoscut în cercurile științifice, sub forma unei reconstrucții, Euharistia ca element de implicare și unificare a doua sursă a tradiţiei sinoptice, care nu trebuie ignorată de niciun studiu serios Acesta, însă, nu este doar Q, ci textele creștine timpurii (Iacov, Evanghelia lui Toma și unele altele) cu o poziție teologică similară Această tradiție, care este probabil anterioară lui Pavel și a textelor sinoptice, are o orientare eshatologică, dar nu soteriologică/kerigmatică Q nu numai că îi lipsește (a) schița istorică a vieții lui Isus așa cum este prezentată în Evanghelii, adică cu "povestea suferinței și a învierii", și (b) nu există nicio prezicere a patimilor; dar (c) Evanghelia Fiul Omului nu este, de asemenea, menționat în contextul patimii lui Isus, (d) nu există nicio referire la semnificația soteriologică a morții lui Isus, în timp ce (e) structura Q are singura sa culme la a doua venire a Fiului Omului (dar nu la răstignire și înviere); în sfârșit, (f) nu există nicio mențiune directă a "cuvintelor de stabilire" euharistice Această evoluție contestă "presupunerea că biserica primară a fost unanimă în privința morții și învierii lui Isus ca bază a credinței creștine" Rezultatul studiilor Q recente "a dezvăluit complexitatea activității literare a primilor creștini și a contribuit la o reevaluare a impulsului(i) inițial(elor) întregii mișcări creștine" În perioada paradigmei eshatologice, bazată pe o interpretare actualizată a datelor biblice și post-biblice (în primul rând Didache), vechea imagine liniară istorică a dezvoltării economiei divine, care se baza pe "cuvintele de stabilire" sau însuși faptul înființării, este acum în curs de revizuire serioasă Există un singur punct de referință de încredere, "societatea de masă deschisă" și "implicarea" subliniate în învățăturile lui Isus despre Împărăția lui Dumnezeu și mesele comunale, pe care el obișnuia să le binecuvânteze și să participe în timpul slujirii sale pământești Astfel, atunci când interpretăm Euharistia, trebuie amintit că paradigma eshatologică este construită și pe o bază hristologică Înțelegerea sacrificiului sau a misterului bisericii este înrădăcinată în învățătura, viața și lucrarea lui Isus din Nazaret Dar învățătura lui, în special viața și opera sa, nu poate fi înțeleasă corect fără referire la așteptările eshatologice ale iudaismului Fără a intra prea adânc în această întrebare, este suficient să spunem că eshatologia iudaică a fost strâns împletită cu imaginea lui Mesia, care Petros Vasiliadis în "zilele din urmă" (eschatori) își va întemeia împărăția, chemând într-un singur loc poporul suferind și împrăștiat al lui Dumnezeu, ca să devină un singur trup în jurul lui Tradiția profetică (Ioel : , Isaia : , : , Ezechiel : ) a afirmat că începutul escatologiei va fi marcat de adunarea popoarelor și triburilor și de coborârea Duhului lui Dumnezeu asupra fiilor și fiicele lui Dumnezeu În Evanghelii, Isus se recunoaște pe sine ca Mesia Acest lucru se reflectă în acele nume mesianice pe care el însuși le alege, sau cel puțin care sunt atestate de cea mai veche tradiție creștină: Fiul Omului, Fiul lui Dumnezeu etc , care pot avea un sens colectiv și pot desemna o personalitate catolică Acest lucru se reflectă și în pildele Împărăției, care, reflectând învățătura lui, proclamă că venirea lui aduce în lumea nouă a Împărăției lui Dumnezeu, se reflectă în rugăciunea Domnului și în acțiuni precum alegerea celor Doisprezece Din această învățătură eshatologică radicală a lui Isus istoric despre Împărăția lui Dumnezeu , creștinismul timpuriu și-a derivat eclesiologia și înțelegerea Euharistiei Timp de două decenii după Rusalii, comunitatea creștină și-a conceput existența ca pe o expresie adevărată și perfectă a ființei poporului lui Dumnezeu Adoptând terminologia Vechiului Testament, comunitatea s-a referit la ea însăși drept "Israelul lui Dumnezeu" (Gal : ), "sfinții" (Fapte : , ; : ; Rom : ; : ; : ; : ), "aleșii" (Romani : , Col : ), "neamul ales" ( Petru : ) Pentru sfântul "popor al lui Dumnezeu" (Chabd toS Theob) trebuie să se împlinească promisiunea biblică în vremurile din urmă (eschaton) În această perioadă de creație, biserica primară s-a conceput invariabil ca un "popor", dar nu o "organizație", ceea ce este de înțeles și din Vechiul Testament Numele adoptat de profeți pentru poporul lui Dumnezeu a fost Evr vr și greacă Chabd, în timp ce alte popoare erau numite Heb Q-pz și greacă ёѲѵт] (cf Fapte : ) Biserica se distingea de alte asociații religioase ale lumii elenistice prin conștiința că Dumnezeu o crea ca un popor nou Comunitatea creștină timpurie a împrumutat din Septuagintă termenul EccheOia ca o corespondență cu Evr pr, "adunare a poporului" În mod caracteristic, pentru aram, gnu, care însemna sinagogă, un alt echivalent grecesc a fost adoptat în epoca Septuagintei - (gohausouti În această perioadă timpurie, membrii comunității creștine nu aparțineau doar bisericii ca membri ai organizației, ei erau cei biserică Euharistia ca element de implicare și unificare A doua generație după Rusalii a fost influențată de teologia paulină Apostolul a moștenit ideea carismatică a bisericii, adăugându-i elementele ecumenice și ecumenice Toți aparțin bisericii, evrei și neamuri, pentru că aceștia din urmă au fost altoiți în același pom al poporului lui Dumnezeu (Rom : - ) Biserica ca noul Israel nu mai este zidită pe un semn exterior al tăierii împrejur, ci pe credința în Isus Hristos (cf Rom : ) Pentru o înțelegere carismatică a bisericii, Pavel folosește termenul "trupul lui Hristos", care reflectă ideea evreiască a unei personalități catolice El subliniază că în biserică sunt multe daruri împărțite între membrii comunității și necesare pentru educarea și întreținerea trupului, dar Hristos este singurul cap și autoritate La fel de impresionantă este metafora lui Ioan pentru viță (Ioan : - ) Ca și în cazul "corpului" (osotsa), despărțirea celor două elemente - mlădițele și vița de vie - marchează o relație specială între popor și Hristos, care dezvăluie baza interioară a vieții bisericești În mod similar, alte nume metaforice pentru biserică din Noul Testament: "locuința lui Dumnezeu în Duhul" (Efeseni : ), "casa lui Dumnezeu" ( Tim : Evr : ), "turmă mică" " (Lc , ), "mireasa" lui Hristos (Apoc : ) - înseamnă același lucru, și anume că noua comunitate este un popor interconectat prin iubire și Duh, hranit de Dumnezeu în Hristos, și nu de orice structură externă Pavel, în special, era pe deplin convins că toți credincioșii în Hristos prin botez au devenit parte a trupului său, făcându-și întruparea în poporul lui Dumnezeu în Euharistie Asemenea idei au existat deja în perioada orală a tradiției creștine, așa cum demonstrează dovezile discutate mai sus Evanghelia a patra dezvoltă în continuare această învățătură eshatologică radicală, afirmând unitatea poporului lui Dumnezeu în Hristos și întruparea lor în trupul lui Hristos prin Euharistie Potrivit lui Luca, prin învierea lui Hristos și mai ales Rusalii, eshatonul a invadat deja istoria, de aceea comunitatea eshatologică mesianică își găsește realitatea de fiecare dată când biserica, noul Israel, poporul sfânt al lui Dumnezeu, se adună la agb, "la unul" loc" (Fapte : ) pentru a celebra Sfânta Euharistie Înțelegerea originară a Euharistiei provine astfel din această conștiință ecleziastică Poporul lui Dumnezeu, ca eshatologic, Petros Vasiliadis realitate dinamică, radicală și catolică, a dat mărturie despre Împărăția lui Dumnezeu prin adunările sale euharistice Așa cum s-a întâmplat cu realizarea misiunii lor, când apostolii au fost trimiși să predice nu un ansamblu de instituții religioase, ci Împărăția viitoare, așa în Euharistie au exprimat vestea bună a unei noi realități eshatologice prin faptă la comuna masa Toți au fost numiți sfinți și împărați-preoți, căci în epoca escatologică toți, și nu numai castele de preoți și leviți, puteau avea puteri religioase și spirituale pentru a îndeplini slujirea în dispersie și a fi demni de alegerea lor conform lor fapte si fapte IV Euharistia și traiectoria de la Q la Ioan prin Pavel Când avem de-a face cu "paradigma eshatologică", studiind Euharistia, trebuie reținut un lucru: cum și de ce interpretarea soteriologică a Euharistiei divine dezvoltată de Sf Pavel, pe baza teologiei sale cruciș, a depășit și a umbrit eshatologia originară, care, din fericire, a supraviețuit în unele elemente ale practicii liturgice de mai târziu Și acum vom vorbi despre asta pe scurt O prezentare concisă a istoriei studiului Euharistiei, precum și a dezvoltării studiului lui Q, necesită o explicație a traiectoriei de la primele etape ale activității literare creștine (Q) până la crearea Evangheliei după Ioan și la practica consacrată a Bisericii Catolice timpurii Contradicțiile lui Q cu imaginea acceptată a originii creștinismului ne fac să ne întoarcem la înțelegerea caracterului teologic a ceea ce numim de obicei Euharistie De zeci de ani s-au auzit voci care afirmă din punct de vedere arheologic că materialele arheologice care au ajuns până la noi vorbesc despre absența completă a oricărei teologie cruciș în literatura creștină timpurie G Snyder, de exemplu, a observat că între și de ani, imaginile artistice de sacrificiu de sine, suferință, sacrificiu sau întrupare sunt complet absente Hristos care suferă pe cruce apare pentru prima dată în secolul al V-lea și chiar și atunci este foarte neconvingător În secolul al III-lea (sau mai devreme) nu există loc pentru Hristosul răstignit sau simbolul divinului Euharistia ca element de implicare și unificare de moarte Numai când Hristos era atotputernic, ca în iconografia împăraților, această putere putea fi folosită pentru mântuire, mântuire și eliberare Cu toate acestea, savanții biblici care cunoșteau aceste fapte nu erau pregătiți să revizuiască sau să testeze imaginea stabilită a creștinismului timpuriu Cu toate acestea, una dintre generațiile recente de savanți, compusă din reprezentanți ai diferitelor tradiții creștine, a încercat să reflecte și să analizeze procesul de înțelegere a semnificației teologice a morții lui Isus Ei au fost de acord că nu a existat unanimitate între creștini cu privire la semnificația morții lui Isus pe cruce Mai degrabă, a existat o varietate relativ mare de încercări de a interpreta teologic semnificația și unicitatea neîndoielnică a acestui eveniment în economia divină După cum am văzut, în vremea noastră, chiar și cei mai convinși susținători ai modernismului sunt de acord că primii creștini au acordat întâietate experienței eshatologice asupra tradiției livrești (texte, Biblie etc ) Venerabilii savanți își îndreaptă acum atenția asupra unor fenomene precum comportamentul "euharistic" sau anticiparea eshatologică a "mesei comune", prin care contemporanii evrei ai lui Isus și ai lui însuși, "mâncând împreună" cu discipolii săi și, bineînțeles, întreaga comunitate creștină timpurie poate fi caracterizată Trebuie menționat că foarte devreme, chiar și în comparație cu timpul Sf Pavel, a existat o schimbare, indiferent de ce , a centrului de atracție de la experiența (euharistică) la mesajul (creștin), de la eshatologie la hristologie (și mai departe la soteriologie), de la eveniment (Împărăția Cerurilor) la purtătorul și centrul acestui eveniment {Hristos, sau mai degrabă, jertfa lui pe cruce), de la ideea radicală a "o părtășie incluzivă și deschisă la masă" până la ceea ce s-a dezvoltat în curând în disciplina parsana Cu toate acestea, viziunea eshatologică orizontală a rămas întotdeauna dominantă în biserica primară, atât în Noul Testament, cât și în literatura creștină ulterioară Viziunea soteriologică verticală (pavloviană?) a fost întotdeauna înțeleasă în contextul perspectivei eshatologice orizontale ca ceva suplimentar Întrebarea care încă așteaptă să primească răspuns este cum s-a dezvoltat ritualul în istorie? Sau, altfel spus, cum s-a mutat literatura noastră tradițional centrată pe Isus de la eshatologic, experiențial, didactic (sofiologic?) Petros Vasiliadis model la istoric (cum ar fi Mark)? Cum se poate explica traiectoria tradiției lui Iisus de la genul literar (non-pavlovian) de zicători (Q și Toma) la genul literar al istoriei (Marcu și alte evanghelii canonice)? Anterior, înainte de formularea ipotezei Q, totul se învârtea în jurul presupunerii că accentul soteriologic a apărut odată cu începutul creștinismului Conform acestei explicații, traiectoria de dezvoltare este următoarea: Semnificația soteriologică a lui Isus din Nazaret > Pavel > Creștinismul după Pavel (Evanghelii: Marcu și Sinoptice, Ioan) > Creștinismul catolic/ortodox După formularea și acceptarea aproape unanimă a ipotezei Q de către cercetători, a devenit posibil să se ofere o altă explicație Se concentrează pe învățătura eshatologică a lui Isus din Nazaret, care a fost reprodusă și practicată în timpul "mesei comune" escatologice a "frătășiei deschise" și moștenită de începutul "euharistic" al comunității noastre creștine Acum, conform acestei înțelegeri, biserica primară s-ar putea mișca pe două traiectorii de dezvoltare teologică: ( ) Învățătura despre Împărăția lui Dumnezeu a istoricului Isus > Q > Iacov > Didache > Toma și mai departe către grupurile creștine marginale, în special creștinismul gnostic ( ) Învățătura despre Împărăția lui Dumnezeu a istoricului Isus > Pavel > Marcu > alte Evanghelii canonice > Faptele Apostolilor și mai departe la Ortodoxia timpurie Iau de bună afirmația axiomatică a tuturor antropologilor culturali că în Israel, ca și în alte sisteme sociale și religioase, a existat o legătură fundamentală între ritual și poveste Povestea principală a poporului evreu - Ieșirea din Egipt - a fost împodobită ritual la cea mai importantă sărbătoare a Israelului, Paștele Principala făgăduință a lui Iahve față de poporul său, adică acordul său unilateral cu toți descendenții lui Avraam și mai târziu ai lui Iacov (Israel), a fost reprodusă în ritualurile și ofrandele tuturor sărbătorilor ciclului anual Desigur, toate aceste promisiuni și binecuvântări au fost mai mult o speranță decât o realitate, totuși acest lucru nu le-a împiedicat să rămână în viață și să se reînnoiască constant până la vremea istoricului Isus În toate formele ei (Isaia, Daniel, Enoh sau Qumran), această speranță Euharistia ca element de implicare și unificare exprimată în mesele comunale în așteptarea unei mese mesianice cu un preot sau un rege uns Au fost mulți profeți în timpul lui Isus care încercau să restaureze sau să pregătească Israelul pentru eliberarea mesianică Toate evangheliile conțin dovezi clare că Isus din Nazaret a împărțit mesele cu discipolii și prietenii săi Fără îndoială că primele comunități creștine celebrau mese comunale în așteptarea realității eshatologice/mesianice Mesele comunale creștine sunt cel mai asemănătoare cu acele mese evreiești pe care Isus le-a celebrat împreună cu ucenicii săi După cum am arătat mai sus, forma inițială a Euharistiei în Noul Testament, ultima masă a lui Isus, ca și celelalte mese comune ale lui, trebuie înțeleasă nu într-un aspect soteriologic, ci într-un aspect eshatologic, adică ca o pregustare a sărbătorii lui Dumnezeu cu poporul său în Împărăţia Cerurilor Indiferent de semnificația soteriologică care le-a fost adăugată mai târziu, mesele comunale erau percepute într-o perspectivă eshatologică și niciodată în afara acesteia Povestea suferinței și morții lui Isus a rămas fluidă multă vreme Dovadă în acest sens este oferită de diferite versiuni ale poveștilor evanghelice despre patimi, ele datorează tradiției orale, amintite la sărbătorile rituale Primii credincioși au citit sulurile Vechiului Testament din nou și din nou în ajunul sărbătorilor, apoi repetă povestea morții lui Isus, iar aceasta a fost îmbogățită de Scriptură În această etapă, interpretarea teologică de către Pavlov a morții lui Iisus prin celebra sa teologia cruciș a adus o contribuție uriașă teologiei creștine, jucând rolul de catalizator Ținând cont de faptul că popoarele sunt create prin povești, și mai ales prin astfel de povești care acționează ca un element fundamental al sistemului religios, istoria suferințelor lui Isus, a morții și a învierii, extinsă de poveștile Evangheliilor, s-a dovedit că fi un factor semnificativ în creștinism, datorită căruia caracterul său eshatologic inițial, influențând cursul istoriei Noua comunitate eshatologică, exprimându-și conștiința de sine în ritualul euharistic, nu putea fi alimentată și susținută decât de această versiune a poveștii, povestea pasiunii, o versiune care a izvorât din ritual, care, la rândul său, își are rădăcinile în conversațiile de masă ale lui Isus Petros Vasiliadis Pe parcursul istoriei, theologia cruciș, interpretarea narativă și soteriologică a morții lui Iisus, a înlocuit conștiința de sine etică și eshatologică timpurie a comunității creștine și, odată cu aceasta, înțelegerea incluzivă și unificatoare a Euharistiei Ulterior, înțelegerea predominant personalistă și soteriologică a sacramentului Euharistiei a prevalat asupra înțelegerii eshatologice și eclesiologice evidente Și acest lucru s-a întâmplat nu în legătură cu abaterile și invazia corupției, ci în cursul unui proces forțat de supraviețuire Treptat ridicându-se mai sus, theologia cruciș a devenit astăzi criteriul absolut al credinței creștine, devenind, împreună cu alți factori, un obstacol în calea înțelegerii implicante și unificatoare a Euharistiei Traducere din engleză de E Alekseeva Note R Vassiliadis, "Provocarea lui Q Ipoteza cinică", AOGHOIIHZOY Studii în Qj p p Cp Vezi și: idem, "Perspectiva euharistică a misiunii Bisericii", Euharistie și mărturie Orthodox Perspectives on the Unity and Mission of the Church, WCC Publications/HC Orthodox Press, Geneva/Boston , - , p J G Frazer, The Golden Bough: A Study in Magic and Religion, publicat pentru prima dată în (NewYork) L Wittgenstein, uRemarks on Frazer's GoldenBough", PhilosophicalOccasions, Cambridge, (ed de j Klagge și A Nordmann), pp - (într-o ediție separată a Remarkson Frazer's Golden Bough, Doncaster, ) Despre controversa Fraser-Wittgenstein, vezi B R Clark, "Wittgenstein and Magic", în RL Arrington și M Addis (ed ), Wittgenstein and Philosophy of Religion, Londra, , p p și, de asemenea, DZ Phillips "Wittgenstein, Wittgensteinianism, and Magic: A Philosophical Tragedy?" Studii religioase ( ), pp - Vezi și: "Response to Phillips" a lui Clark, Religious Studies ( ), pp - G Feeley-Harnik, Masa Domnului Euharistie și Paște în creștinismul timpuriu, Philadeplia, , p sl CityE Leech, Genesis as Myth and other Essays, Londra, , p Ibid , în special capitolul Ibid , p J Neusner, Invitation to Talmud: A Teaching Book, Harper and Row: New York, , p Se poate aminti în ce măsură Biserica Ortodoxă recunoaște importanța postului și a regulilor sale A se vedea: M Douglas, "Deciphering a Meag, un C Geertz, (ed ), Myth, Symboland Culture, Norton: NewYork, , pp - b Chilton, "Incluziunea și nonincluziunea: practica împărăției în creștinismul formativ", inj Neusner (ed ), Religion and the Potititical Order, Scholars Press: Atlanta, , pp - , p ; de asemenea, în PureKingdom:Jesus'Vision of God, Eerdmans: Grand Rapids, Euharistia ca element de implicare și unificare Mai multe în D Passakos, "Mexâ toѵ ёѲѵsоѵ сгѵт|оѲі£ѵ ", Theology and Society in Dialogue, Thessaloniki, , p sl (în greacă) J DG Dunn, Iisus Remembered, Eerdmans: Grand Rapids, Ibid , p b Lindars, The Gospelofjohn, Londra, , p Cp P M Gy, "Liturghie și spiritualitate: II Sacraments and Liturgy in Latin Christian-ity", în B McGinn și J Meyendorff (eds ), Christian Spirituality I Origins to the Twelfth Century, Crossroad: New York, , pp - Cp :J Reumann, Cina Domnului: Noul Testament, dialoguri ecumenice și credință și ordine, Philadelphia, C K Barrett, "The Flesh of the Son of Man'John ", Eseuri în John, Philadelphia, , pp - Fără a nega că fenomene sacre similare nu au existat în Biserica Ortodoxă (despre aceasta vezi: J Meyendorff, "Liturghie și spiritualitate: I Teologia liturgică orientală", Spiritualitate creștină I, pp - ), nu se poate spune că acestea nu au fost catalizatori în teologia ortodoxă răsăriteană Hans-Josef Klauck, "Cina Domnului", ND Freedman, (ed ), The Anchor Bible Dictio-nary, New York: Doubleday, , ad loc Pentru o analiză detaliată a materialului din diverse puncte de vedere vezi: J Jeremias, Die AbendmahlsworteJesu, Goettingen, , (cp traducere în limba engleză de la a -a ediție germană : The Eucharistic Words of Jesus, Londra, ) ; AJB Higgins, Cina Domnului în Noul Testament Londra, ; E Schweizer, Cina Domnului conform NT , Philadelphia, ; H J Klauck, Herrenmahl und hellenistischer Kult, NTAbh NF , Miinster, ; J Reumann, Cina Domnului, Philadelphia, ; JDG Dunn, Iisus Remembered, pp linii, linii, linii, linii, linii Vezi și: Vassiliadis R Paul Traiectorii în teologia sa I, Salonic, , p s Pe lângă bibliografia de mai sus, vezi: Schiirmann, Eine quellen-kritischen Untersuchung des lukanischen Abendmahlberichtes Lk , - , Miinster, , și marea lucrare: Hans Lietzmann, Messe und Herrenmahl, Bonn, (traducere în limba engleză a Mass and the Lord's Cina, Leiden, - Lucrări importante și informative: W Marxsen, The Lord's Supper as Christological Problem, Philadelphia, ; U Luz, "Das Herrenmahl im Neuen Testament", în Bibel und Kirche Bd ( ), S - , E Schweizer, Cina Domnului Conform Noului Testament, Philadelphia, , X Leon-Dufour, Le partage du pain eucharistique selon le Nouveau Testament, Paris, (traducere în limba engleză) : Împărtăşirea pâinii euharistice, New York, ) Dintre cei menționați mai sus, I Jeremias consideră versiunea primară a lui Mark, G Schurmann - Luke, E Schweitzer și W Marxen - Paul C Leon-Dufour notează pe bună dreptate că elementele autentice există în toate tradițiile Această ipoteză timpurie a fost înaintată de E Spitta și dezvoltată de N Lietzmann (Messe und Herrenmahl) cp Vezi și: Paul F Bradshaw, Căutarea originilor cultului creștin, Surse și metode pentru studiul Liturghiei timpurii, Oxford, , p s AJB Higgins, Cina Domnului în Noul Testament, Londra, , p În prefața cărții sale, Higgins (p ) vorbește despre Cina Domnului ca pe o "problemă fascinantă", anunțând demisia sa din funcția sa anterioară și exprimând aprecierea profundă pentru poziția lui J Jeremias (Die Abendmahlsworte Jesu) A J B Higgins, Cina Domnului, p Petros Vasiliadis Pentru o altă întrebare hermeneutică importantă legată de Euharistie, și anume dacă Isus a sărbătorit Paștele la ultima cină sau a fost pur și simplu havurah, vezi mai jos Louis Ligier, "Originile rugăciunii euharistice: de la Cina cea de Taină la Euharistie", în Studia Liturgica^ ( ) pp - , p (original francez publicat în Les Questions Liturgiques Voi , ) Ligier, trăind într-o epocă a criticii negative care punea serios la îndoială caracterul istoric al creștinismului, a avertizat asupra pericolului acceptării relatării originii liturgice a Euharistiei "care ar putea submina istoria și sensul ei" (ibid ) Astfel, el însuși a călcat pe urmele "liturgiștilor care nu aparțineau niciunei școli (!)", și a ales a doua ipoteză, deși cu câțiva ani mai devreme a acceptat concluziile colegului său Schürmann (Eune quellenkritischen Untersuchung) Cu toate acestea, el a recunoscut cu sinceritate că "nu există dovezi de a alege între tradiția liturgică și cea evanghelică" (pp - ) mier de asemenea această schimbare în lumea ortodoxă În anii Janis Karavidopoulos (J Karavidopoulos, Patimile lui Hristos conform narațiunilor sinoptice, Salonic, , p și urm ; cp și în comentariul său despre Marcu, Salonic, , pp și urm ) a acordat atenție acestei probleme , pe când mai târziu arhiepiscopul Demetrios Trakatellis, Authority and Passion, Christological Views of the Gospel of Mark Atena, , p ff Christological Aspects of the Gospel of Mark, M : BBI, ) Paul E Bradshaw, Căutarea originilor cultului creștin Surse și metode pentru studiul liturghiei timpurii, Oxford University Press, , p Ibid , p Acest punct de vedere este justificat în: X Leon-Dufour, Împărțirea pâinii euharistice Martorul Noului Testament, Paulist Pr , H -J Klauck, Herrenmahlund heUenistischerKult, S urm , - Principalul susținător al primului punct de vedere a fost J Jeremias (The Eucharistic Words, p f ), al doilea - G Dix, TheShapeof Liturgy, Londra, , New York, , pp p ) În mod destul de caracteristic, acolo unde textul ebraic nu menţionează iertarea păcatelor, Targumul aramaic interpretează Ex : astfel: "Moise a luat sângele şi a stropit altarul pentru ispăşirea poporului" În consecință, interpretarea morții lui Isus pe cruce ca jertfă ispășitoare a fost pregătită prin astfel de texte și similare (comparați și Rom : ) J Hainz, Koinonia "Kirche" als Gemeinschaft bei Paulus, BU , Regensburg, , S - cp De asemenea:} Fotopoulos, și WL Willis, Idol Meat in Corinth: The Pauline Argument in Corinteni și , SBLDS Chico, , pp - Vom aborda mai târziu problema dificilă a trecerii la hristologia directă mier remarci de încheiere într-un articol informativ și echilibrat: R E O'Toole, "Last Supper", în D N Freedman (ed ), The Anchor Bible Dictionary, New York: Doubleday, , ad loc W Marxsen, The Beginnings of Christology, Philadelphia, , p După cum a notat I Jeremias, comunitatea creștină timpurie era convinsă că inevitabila venire a lui Mesia va avea loc de Paști Așa că au citit Scripturile până la trei Euharistia ca element de implicare și unificare ceas după-amiaza, iar de vreme ce El nu S-a arătat în slavă, au săvârșit Euharistia, adică au făcut tot ce au putut în timp ce îl așteptau Așa apare întrebarea în prezentare: G T Montague, Companion God A Cross-Cultural Commentary on the Gospel of Matthew, New York, , p K Wengst, Didache (AposteUehre) Bamabasbrief Zweiter demensbrief Schrift și Diognet Schriften des Urchristentums , Darmstadt În Didache, ritualul Euharistiei este descris astfel: rugăciunea se face mai întâi la o ceașcă de vin ( : ), apoi peste pâine ( : - ), dar pâinea și vinul sunt folosite invers ordine ( : ) Rugăciunea de după-amiază se încheie ( : - ), dând celebrării caracterul unei mese obișnuite ( : ) H J Klauck ("Cina Domnului") consideră că conținutul acestor rugăciuni este foarte asemănător cu rugăciunile evreiești de băut din epoca elenistică Ei vorbesc că hrana este văzută ca hrană spirituală dătătoare de viață ( : ) B Grimnprez-Damm ("Le 'sacrifice' eucharistique dans la DidaM\ RevSciRel ( ) pp - ) Iată o viziune convingătoare că comunitatea creștină timpurie, bazându-se pe Mal : , , a transferat ideea de sacrificiu în domeniul moral și spiritual Legătura strânsă dintre Euharistie și milostenie în Didache sugerează că Didache prin termen (Ihla "jertfa" nu înseamnă Euharistie, ci milostenie K Wengst, Didache (AposteUehre), pp - ^J Taylor, "The Breaking of the Bread", în Ephimerides Liturgica# ( ) pp - Vezi şi X Deon-Dufour, The Breaking of the Bread Poate că termenul sau metafora lui Pavel ad)|ia Chryatob - "trupul lui Hristos" ocupa o poziţie intermediară Ideea adunării într-un singur loc a poporului lui Dumnezeu este exprimată și în Isaia : ; Matei : ; Rom : ; Did : b; Chinul lui Policarp : b; Clement al Romei ( Corinteni : ) Despre acest subiect vezi și: A Hamack, Spriiche und Reden Jesu: Die zweite Quelle des Matthăus und Lukas, Leipzig, (traducere în limba engleză a The Sayings of Jesus, Londra, ); P Hoffmann, Studien zur Theologie der Lodienquelle, Miinster, ; J Delobel, Logia, Leuven, , JS Kloppenborg, The Fbrmation of Q: Trajectories in Ancient Wisdom Collections, Philadelphia, ; AD Jacobson, Prima Evanghelie O introducere în Q Sonoma, ; Creștinismul timpuriu, QandJesus, Atlanta, (= Semeia ); D Catchpole, The Questfor Q Edinburgh, ; R A Piper (ed ), Evanghelia din spatele Evangheliilor Studii curente despre Q Leiden, ; P Hoffmann, Tradiție și situație Studien zur Jesus Uberlieferung in der Lodienquelle und den synoptischen Evangelien, Miinster, ; C H Tuckett, Qand the History of Early Christianity: Studies on Q Edinburgh: T&T Clark, ; Documenta Q Leiden ff ; DC Allison Jr , TheJesus Tradition în Q Harrisburg: Trinity Press, ; P Vassiliadis, AOGIO IHZOY Studii în Q Atlanta: Scholars Press, ; JS Kloppenborg Verbin, Excavating Q: The History and Setting of the Sayings Gospel, Minneapolis: Fortress, ; JM Robinson - P Hoffmann - J S, Kloppenborg (eds ), Ediția Criticai a Q: Sinopsis incluzând Evangheliile lui Matei și Luca, Marcu și Toma cu traduceri în engleză, germană și franceză ale lui Qand Thomas, Minneapolis/Leuven , JDG Dunn, Iisus Remembered (cp de asemenea P Vassiliadis, Ta Abuia top Ir|ao To ar%atetero eiauuSo, Artos Zoes: Atena, ) Pentru referințe indirecte, vezi lucrarea mea: "Euharistie și Q Înțelegerea Euharistiei în Biserica primitivă", în: AGOI IHZOY Studii în Q, pp - Petros Vasiliadis H Koester, Evangheliile creștine antice TheirHistory and Development, SCM London, TPI Philadelphia, , p HW Attridge, "Reflecții asupra cercetării în Q", Semeia ( ) - , p În Luca (Fapte ), precum și în tradiția liturgică ulterioară, pogorârea Duhului Sfânt este înțeleasă ca un eveniment și o acțiune eshatologică a unei singure biserici Adică, eshatologia și pneumatologia sunt desfășurate paralel una cu cealaltă Studiile biblice moderne au arătat că acest fenomen este situat dialectic între "deja" și "încă nu", adică, începând o dată, nu a ajuns la forma sa finală de eschaton J N Elliot (în cartea sa The Elect and the Holy: An Exegetical Examination of Peter : - and thePhrase Basîleion Hierâteuma', Leiden, ) redefinește sensul termenului "rege-preot" din punct de vedere a teologiei protestante, care atrage o atenție atât de profundă încă de pe vremea lui Luther mier Brown R , Priest and Bishop: Biblical Reflections, New York, În articolul "Sfințenia din perspectiva unei teologie euharistice" explic în acest sens de ce primii creștini "au fost chemați să meargă spre unitate ("fie ei să desăvârșească într-una" Ioan : ) să lepădă toate lucrările întunericului și să devină desăvârșiți Au trebuit să devină sfinți, pentru cel care i-a chemat de la întuneric la lumină, de la inexistență la ființă, care din afară i-a făcut membri ai noii comunități eshatologice ("Voi nu erați odată popor, ci acum poporul lui Dumnezeu " Petru : ), el este sfânt ("Eu mă consac pentru ei, ca și ei să fie sfințiți prin adevăr" Ioan : ) și desăvârșit" mier în "Teologia cruciș a lui Pavel ca etapă intermediară a traiectoriei de la Q la Marcu", în L Padovese (ed ), Atti del VII Simposio di Tarso su S Paolo Apostolo, Roma, , pp - G Snyder, Ante Pacem: Archaeological Evidence of Church Life before Constantine, Mercer GA, , p Snyder interpretează aceste trăsături ale iconografiei creștine timpurii ca pe un fenomen al creștinismului popular opus unei religii oficiale Ca arheolog, îi lipsește partea teologică a problemei mier de asemenea L M White, Originile sociale ale arhitecturii creștine (Voi I: Construirea casei lui Dumnezeu în lumea romană: adaptări arhitecturale printre păgâni, evrei și creștini; voi II: Texte și monumente pentru Domus Ecclesiae creștină în mediul său), Valea Forge, - Vezi: H Kessler, Die theologische Bedeutung des Todes Jesu Eine traditionsgeschichtliche Untersuchung, Diisseldorf, ; K Kertelge (ed ), Der Tod Jesu Deutungen im Neuen Testament, Freiburg, ; O Knoch, "Zur Diskussion iiber die Heilsbedeutung des Todes Jesu", Theologisches Jahrbuch, / , Leipzig, ; G Delling, Der KreuzestodJesu in der urchristlichen Verkundigung, Gottingen, ; M Hengel, Ispăşirea Originile doctrinei în Noul Testament, Philadelphia, ; E J Ortkemper, Das Kreuz in der Verkundigungdes Apostels Paulus dargestelU an den Texten derpaulinischen Hauptbriefe, Stuttgart, ; J Roloff, "Anfange der soteriologischen Deutung des Todes Jesu (Mk X und Lk XXII )", NTS ( ), S - ; şi de asemenea M -L Gubler, Die fruhesten Deutungen des Todes Jesu Eine motivgeschichtliche Darstellung auf Grund der neueren exegetische Forschung, Fribourg, ; P Vassiliadis, Crucea și mântuirea Contextul soteriologic al Sf Învățătura lui Paul despre cruce în lumina interpretării pre-pauline a morții lui Isus, Salonic, Vanhoye [ed ], EApotrePaul, Personnalite, Styleet Conception du Ministere, Leuven, , pp - ) Euharistia ca element de implicare și unificare mier P Vassiliadis, Crucea și mântuirea, p sl Cp H Koester, "Mesuri de mulțumire eschatologice: de la Didache la Q și Isus", în: Biblie și oameni moderni Festschrift lui John D Karavidolpoulos, Salonic, , pp - ; B Chilton, O sărbătoare a semnificațiilor Euharistiscologie de la Iisus prin Cercurile Ioanine, Leiden, ; E Nodet / J Taylor, Originile creștinismului: o explorare, Collegeville, Bruce Chilton (Chilton, A Feast of Meanings) identifică șase astfel de schimbări paradigmatice de la vremea lui Isus la comunitatea lui Ioan D Passakos (Eucharist and Mission: Sociologicul Presuppositions of the Pauline Theology, Atena, , p ) consideră că această "schimbare paradigmatică" este momentul cheie al creștinismului timpuriu și susține că "Euharistia lui Pavel" a fost înțeleasă nu numai ca un simbol al sfârşitului, ci ca eveniment misionar de sunet cosmic şi social Euharistia, crede el, nu este doar sacramentul bisericii, ci sacramentul lumii Spre deosebire de orientarea complet eshatologică și de altă lume din tradiția timpurie, în comunitățile pauline, Euharistia avea o dublă orientare: ca mișcare centrifugă în lume, ca mișcare centripetă către Dumnezeu Potrivit lui Passakos, "Euharistia lui Pavel este atât o experiență a eschatonului, cât și o mișcare către eschaton" (p ) mier de asemenea, "Euharistia în Primii Corinteni: un studiu sociologic", în Reuue Biblique / , ( ), pp - Acesta este motivul pentru care experiența liturgică a bisericii primare este de neînțeles în afara componentei sale sociale (vezi Fapte : ; Corinteni : ; Evrei : - ; Iustina Apologia ; Irineu împotriva ereziilor ) Consideraţiile mele nu depind de aprecierea locului care aparţine în Q elementelor sofiologice sau apocaliptice Despre aceasta vezi: JS Kiorrep-borg, The Farmation of Q: Trajectories in Ancient Wisdom Collections, Philadelphia, Nu trebuie uitat că Pavel nu era preocupat de întrebarea "Isusului istoric" ( Cor : ), iar teologia Evangheliei după Marcu reflectă înțelegerea lui Pavel Practica euharistică ulterioară a păstrat elementul eshatologic central primei traiectorii, precum și elementul soteriologic/hristologic care a devenit baza celei de-a doua traiectorii "Cea mai veche sursă a noastră, apostolul Pavel, a legat tradiția euharistică pe care a primit-o cu evenimentul istoric al ultimei sărbători a lui Isus cu ucenicii Astfel el a stabilit continuitatea între sărbătoarea comunală și sărbătoarea lui Iisus în noaptea arestării sale Este posibil ca această legătură să fi fost stabilită ca o consecință a teologiei sale cruciș Otfried Hofius Unitate la Cina Domnului Mărturia Noului Testament Următoarele reflecții sunt dedicate întrebării despre ce poate fi găsit în Noul Testament despre unitatea la masa Domnului În același timp, este necesar să se acorde atenție modului în care este definită această unitate din punct de vedere al conținutului și care sunt condițiile pentru realizarea acesteia În ceea ce privește aceste două aspecte, exegeza se limitează aproape exclusiv la epistolele pauline, iar printre ele în primul rând la Prima epistolă către Corinteni Pavel sugerează că există un obicei de a mânca în comunitatea corintiană, unde actele sacre ale ritualului pâinii și ritualul paharului sunt asociate cu mâncatul El numește această cină în Corinteni : kvarіakdѵ beіyаѵоѵ, Cina Domnului În același timp, nu există nicio îndoială că acțiunile efectuate cu pâinea și castronul sunt cele care dau întregii serii caracterul de kvrіakdѵ beіlѵov Acest lucru este arătat cu suficientă claritate în faptul că Pavel numește sfintele daruri osrtod la k'orio'o și tot așa și mai departe la kirioi ( Cor meals tr&yaE^a kirioi ( Corinteni : ) Prin urmare, mai târziu, părinții greci și latini ai Bisericii, pe bună dreptate, de fapt, folosesc expresia kѵrіakdѵ beіyаѵоѵ exclusiv pentru sacramentul însuși În acest sens restrâns, termenii "Cina Domnului", "masă" și "cina" sunt folosiți în continuare Unitate la Cina Domnului Adjectivul kvrіaksh;, inclus în expresia kvrіakdv Zeiyavov, înseamnă "aparținând Domnului", "referindu-se la el"; prin urmare, arată că Iisus Hristos și nimeni altcineva este "stăpânul" cinei Prin urmare, nu este deloc întâmplător faptul că apostolul vorbește de multe ori în explicațiile sale despre cina din Prima Epistolă către Corinteni despre Isus ca chiriod și pune un accent deosebit pe aceasta Făcând aceasta, el înseamnă două lucruri: în primul rând, că Isus, după cum se spune în Corinteni : b- , Domnul care este pe pământ și merge la cruce, a stabilit cina în noaptea dinaintea morții sale și a poruncit ucenicii săi să o sărbătorească; în al doilea rând, că Răstignitul nu este mort și nu aparține trecutului, ci ca Domn viu, slăvit, prezent în comunitate, săvârșește cina și împarte sfintele daruri Și unde și când această cină este celebrată în conformitate cu ordinea stabilită de el, nu contează Terminologia folosită de Pavel clarifică imediat starea fundamentală a lucrurilor: cina sacramentală pentru care se adună comunitatea creștină este, fără îndoială, Cina Domnului (Kyrios), care a instituit-o înainte de moartea sa și pe care el, deja înviat, o celebrează împreună cu credincioșii săi Cei care iau parte la această cină sunt deci oaspeți la masa lui, "masa Domnului", și primesc din mâinile Lui ceea ce El însuși le dă: pâinea lor, "pâinea Domnului" și paharul lor " paharul Domnului " " Unirea care este dată și așteptată la masa Domnului, Pavel vorbește în două versete din Corinteni : - , numind două aspecte care sunt indisolubil legate între ele: în primul rând, se referă în primul rând la unirea participanților la masa cu Isus, răstignit, înviat și prezent cu adevărat de Domnul, și apoi despre unitatea participanților la masă unii cu alții Unirea cu Isus Hristos este menționată în dubla întrebare retorică din versetul , care trebuie luată ca o afirmație afirmativă: "Paharul binecuvântării pe care îl binecuvântăm, nu este o comuniune cu sângele lui Hristos? Pâinea pe care o frâm, nu este împărtășirea trupului lui Hristos? Secvența vizibilă "cupă de binecuvântare" - "pâine" Otfried Hofius nu presupune existența unui obicei liturgic specific, în conformitate cu care se dă mai întâi paharul, și abia apoi pâinea, se datorează argumentului dat în Cor , - În ceea ce privește afirmația teologică din v , atunci totul vorbește în favoarea faptului că paralelismului formal al ambelor propoziții corespunde unui paralelism semnificativ Aceasta înseamnă următoarele: la fel cum aî|ia toѵ Hryutov înseamnă sângele lui Hristos vărsat pe cruce, tot așa și rapidul toѵ Hryutov este trupul său, omorât pe cruce Cuvintele despre ocîpoc toy Hryutov și osor toy Hryutov caracterizează moartea lui Hristos ca un eveniment mântuitor Deci, conform Corinteni : , cei care vin la Cina Domnului prin darurile sfinte - pâinea și vinul - devin părtași la trupul lui Hristos dat pentru ei și sângele Lui vărsat pentru ei - și aceasta înseamnă că devin părtași a mântuirii săvârșite în Isus: coparticipanți la puterea răscumpărătoare a morții Sale, pocăința și împăcarea care are loc aici, răscumpărarea eshatologică stabilită aici, datorită căreia se acordă iertarea păcatelor și, prin aceasta, deschide calea uniunii cu Dumnezeu Întrucât Domnul prezent la cină este cel care dă participanților la cină darurile sfinte, El, simultan cu aceste daruri, le dă unitatea cu Sine Participarea la trupul și sângele lui Hristos dăruiește astfel acea comuniune la care Domnul a chemat-o comunitatea: "împărtășire cu fiul Său Isus Hristos, Domnul nostru" ( Cor , ) Făcând acest lucru la fiecare cină, Isus le dă mărturie din nou credincioșilor săi de fiecare dată despre darul mântuirii pe care le-a promis la momentul botezului lor Aceasta înseamnă că îi asigură de care este temelia "umblarii cu Dumnezeu" lor, că ei aparțin celui care a fost răstignit pentru ei și în numele căruia au fost botezați Unirea cu Hristos dată în Cina Domnului este astfel o promisiune și un angajament al uniunii viitoare cu El în Împărăția lui Dumnezeu viitoare Faptul că prin unirea cu Hristos se naște simultan unirea participanților la cină unii cu alții este dedus din propoziția din Corinteni : : "Ca o singură pâine, așa și noi, cei mulți, suntem un singur trup, căci toți ne împărtășim din aceeași pâine" Pavel nu spune doar o concluzie din v , al cărui scop direct este să arate unitatea celor adunați la Cina Domnului Dimpotrivă, sensul propoziției este în primul rând de a explica Unitate la Cina Domnului și să subliniem încă o dată în mod specific cele spuse în art s-au gândit la participarea reală Mulți exegeți sunt înclinați să vadă în referirea la "o pâine" o interpretare a practicii liturgice de a folosi o singură pâine la cină În apostol, totuși, vorbim despre o mărturie teologică fundamentală: la fiecare Cina Domnului, oriunde și oricând este slujită, este vorba despre aceeași pâine, și anume aceea pe care Isus a servit-o în noaptea dinaintea morții sale ucenicilor săi și a lui pe care a spus: "Acesta este trupul Meu, care este frânt pentru voi" ( Corinteni : b) Pâinea Cinei Domnului este în continuare aceeași pâine, așa că "noi toți" care o luăm suntem "un singur trup" "Noi" îi include pe corinteni, dar înseamnă și ceva de genul "noi creștinii care luăm masa", iar cuvintele "mulți" și "toți" se referă în spațiu și timp, în general, la toți cei pentru care Isus s-a sacrificat cu viața sa și căruia, în daruri sfinte, îi dă de fiecare dată din nou mântuirea, ale cărei rădăcini se află în această jertfă În cele din urmă, expresia "un corp" este folosită aici metaforic și servește la desemnarea celor mulți care iau parte la seară drept "unul" Ideea că toți "cei care se împărtășesc din aceeași pâine" formează o unitate integrală, de asemenea, exprimă clar faptul că cei care s-au adunat într-un anumit loc pentru masa Domnului sunt legați între ei într-un singur întreg Această unitate se bazează numai pe faptul că toți cei care primesc pâinea și paharul primesc același dar, dar din mâinile celui care prin moartea sa i-a unit pe cei care s-au împăcat cu Dumnezeu prin el în comunitatea celor mântuiți Întrucât unitatea la cină este unitatea celor cărora li se adresează cuvintele "pentru tine" ale lui Isus Hristos, care este gata de sacrificiu de sine, semnul ei este, datorită necesității interioare, nu în ultimul rând faptul că toți participanții la cina se percepe și se onorează unii pe alții ca însoțitori, "pentru care Hristos a murit" Dacă ne întoarcem acum la întrebarea dacă Pavel vede vreo condiție necesară pentru participarea la Cina Domnului, atunci ar trebui să pornim de la cele spuse mai sus cu privire la Corinteni : : prin unirea cu Hristos, care este dată la Cina, este întărit același dar mântuitor pe care cei adunați la cină l-au primit în botez Acest Otfried Hofius corespunde, de asemenea, poziției conform căreia unitatea unii cu ceilalți, care conform Corinteni : se realizează la fiecare cină, conform Corinteni : este în principiu stabilită prin botez: "Toți am fost botezați printr-un singur Duh într-un singur trup , fie evrei sau greci, sclavi sau liberi; și toți sunt făcuți să bea dintr-un singur Duh " Prin urmare, la cină, participanții ei sunt din nou și din nou susținuți și păstrați în unitatea pe care Hristos le-a dat-o la botez Din aceasta rezultă însă că botezul, sacramentul fundamental care determină apartenența la Iisus Hristos, este o condiție și o condiție necesară pentru împărtășirea la Cina Domnului Această stare de lucruri, găsită în Corinteni : - , este întărită în Corinteni : b, - , unde Pavel se referă la riturile inițiale ale Cinei Domnului Dacă în art b spune: aoyaoaoѲe ahhht|ho\x; ёѵ fіHtziati auіso, "iubiți-vă unii pe alții cu un sărut sfânt", atunci impulsul de aici se referă la sărutul sfânt, de la care, conform mărturiei fără echivoc a lui Iustin, începe sfânta masă În continuare, în art a Pavel dă formula exilului, care, evident, a fost rostită de întâistătătorul liturghiei: ei tts ob fіХеі toѵ кҵруѵ, ffxco dvd E|ia se referă la liturghie, atunci nu vorbim despre o condamnare principială a tuturor celor care nu sunt creștini, sau despre un avertisment care este îndreptat doar către corinteni încăpăţânaţi Cel mai probabil, la începutul cinei, se anunță în mod expres: "Dacă cineva nu-L iubește pe Domnul (și totuși vine la cina lui), atunci să fie pus sub judecata lui Dumnezeu!" Expresia legată de Hristos "a iubi pe Domnul" corespunde pasajelor care indică dragostea pentru Iahve, Dumnezeul lui Israel, găsite în Vechiul Testament și mai târziu în literatura iudaismului timpuriu și în Scripturile Noului Testament Dacă se ține cont de acest context, atunci se vor dezvălui următoarele: "cei care "se tem" de el, "cheamă" la el și "păzesc poruncile lui" "iubesc pe Domnul" Prin urmare, dragostea pentru Domnul este un semn al apartenenței lui și a poporului său Acesta este probabil și sensul expresiei "iubiți pe Domnul" din Corinteni : Ea indică credința în Hristos, care se exprimă în mărturisirea și invocarea numelui Său, și astfel la apartenența la Hristos și la comunitatea celor mântuiți, ale cărei temelii au fost puse prin moartea sa Deoarece această apartenență este exprimată în primul rând în botez, această expresie implică cu siguranță că botezul a fost deja primit Astfel, indică nu numai și nu în primul rând viața trăită de credincioși, deși poate și acest aspect este luat în considerare aici Formula exilului citată și susținută de Pavel în Corinteni : poate fi văzută că închide accesul la Cina Domnului celor care nu au fost încă botezați și, prin urmare, nu sunt membri ai comunității creștine Referiri la Corinteni : și Corinteni : și următoarele este imposibil de fundamentat în mod convingător punctul de vedere al unor exegeți conform căruia formula exilului se presupune că nu trag o linie între botezați și nebotezați Pentru că Pavel, în Prima Scrisoare către Corinteni, vorbește despre două întâlniri diferite ale congregației: de închinare publică, la care sunt admiși și cei nebotezați ( Cor ) Faptul că numai cei botezați erau admiși la cina creștină timpurie, care includea o masă și o masă sacră, este confirmat de două dovezi ale dezvoltării liturgice ulterioare: pe de o parte, "Învățătura apostolilor" (Didache) și "Tradiția apostolică" (Traditio apostolica) sunt clare și clar spuse Otfried Hofius privind împiedicarea să mănânce pe cei nebotezați; pe de altă parte, Iustin subliniază că numai cei botezați pot lua parte la sfânta cină După cum a arătat interpretarea Corinteni : - și Corinteni : b, - , Pavel vede în apartenența la Hristos și, prin urmare, în botez, condiția fundamentală pentru participarea la Cina Domnului Faptul că cei botezați sunt cei care se adună la masă este evidențiat și de trei împrejurări menționate în Prima Epistolă către Corinteni, care nu pot fi descrise aici decât foarte pe scurt: în primul rând, conform Corinteni : , comunitatea nu poate comunica cu cineva "care, fiind numit frate, rămâne un desfrânat sau lacom, sau un idolatru, sau un bețiv, sau un prădător", cu o astfel de persoană ea nu poate "nici măcar să mănânce împreună" Astfel, Pavel insistă că nici măcar o persoană botezată nu ar trebui să fie admisă la împărtășirea la Cina Domnului dacă acțiunile sale specifice sunt în contradicție fundamentală cu botezul său și, prin urmare, cu apartenența lui la Isus Hristos; în al doilea rând, întrucât cei care vin la Cina Domnului aparțin numai celui în numele căruia au fost botezați, ei nu pot și nu au dreptul, așa cum subliniază clar apostolul în Corinteni : - , să participe simultan la o masă păgână și există ceva sacrificat idolilor: unirea cu Hristos și unirea cu demonii se exclud absolut reciproc (v ); în al treilea rând, o comunitate a celor care, în conformitate cu cuvântul rostit peste pâine din Corinteni : b, se adună la masa Domnului, se referă la ei înșiși cuvintele "de dragul tău" (Ъler b|ісоѵ), care să privească pe toți în mod egal și să-i unească pe toți în Hristos Prin urmare, conform Corinteni : - , cazul în care participanții la cină nu-i văd și nu se respectă unul în celălalt pe cei pentru care Hristos s-a dat pe Sine însuși la moarte nu corespunde deloc esenței Cinei Domnului Darurile sfinte sunt primite în mod corespunzător doar atunci când ne dăm seama și realizăm cu adevărat că ele ne fac părtași la moartea Domnului, pe care a îndurat-o de dragul tuturor O atitudine serioasă față de toate acestea înseamnă o atitudine serioasă față de botez, cu care Hristos a imprimat pe trupul fiecăruia la începutul vieții sale în Hristos cuvintele ЪяЭр |ішѵ Unitate la Cina Domnului Aici puteți adăuga și o referire la Epistola către Galateni Conform Gal : și următoarele, în timpul așa-numitului conflict din Antiohia, Pavel a condamnat ferm refuzul creștinilor evrei de a avea părtășie la masa cu creștinii neamuri, ceea ce însemna și refuzul unității la Cina Domnului El a făcut acest lucru pentru că neagă "adevărul Evangheliei" că mântuirea escatologică atât pentru evrei, cât și pentru neamuri se află în Isus Hristos și introduce un criteriu diferit pentru participarea la Cina Domnului decât criteriul credinței în Isus Hristos Urmând cuvintele din Gal : - , putem formula următoarea concluzie: lipsa unității la masă, în înțelegerea lui Pavel, era fundamental contrară poziției conform căreia toți botezați prin credință aparțin lui Hristos și, prin urmare, sunt copii lui Dumnezeu La urma urmei, toți au devenit "în Hristos" o persoană nouă - o persoană pe care Fiul lui Dumnezeu a salvat-o prin moartea sa și a dobândit-o pentru sine ca moștenire * Formulând concluzii în concluzie, putem spune următoarele: conform mărturiei lui Pavel, însuși Domnul Iisus Hristos este cel care adună oamenii la masa Sa la Cina Domnului și le dăruiește unitatea cu Sine și între ei prin Sfintele Daruri Singura condiție fundamentală pentru participarea la această seară este apartenența la Hristos, care, în același timp, dă apartenența la biserica Sa, adică botezul în numele Celui care a suferit "de dragul său" moartea pe cruce Însuși Domnul, care este prezent la slujba divină și numai El cheamă la unitate la cină, iar chemarea Lui se adresează tuturor celor care au primit botez, care cred în El ca Domnul și Mântuitorul lor, care Îl iubesc, cheamă Numele Lui prin puterea Duhului Sfânt și așteaptă venirea Lui Tradus din germană de M Koryshev Elena Kasseluri-Hatsivassiliade Femeile și Misiunea în Noul Testament "Darurile sunt diferite, dar Duhul este același; iar slujirile sunt diferite, dar Domnul este unul și același; și faptele sunt diferite, dar Dumnezeu este unul și același, lucrând totul în fiecare" ( Corinteni : - ) Termenul de "misiune" în lucrările femeilor teologie este predicarea Veștii bune că Dumnezeu a aprobat victoria vieții asupra morții, că Dumnezeu îi ajută pe cei aflați în nevoie, iar acestea sunt în mare parte femei care au devenit victime ale globalizării economie de piaţă şi sunt lipsiţi de posibilitatea de a accepta orice fel de decizii serioase Misiunea construiește comunități, conectează oamenii, îi unește în grupuri și întărește rădăcinile mișcării în lupta pentru viață, muncă și dreptate pentru toți oamenii Misiunea lui Dumnezeu provoacă bisericile să-și aducă gândirea teologică, slujirea și viața comunității în context astăzi Structurile bisericești dominate de bărbați trebuie, de asemenea, contestate, femeilor trebuie să li se ofere oportunitatea de a învăța și de a deveni lideri, astfel încât toți oamenii să devină parte a misiunii lui Dumnezeu În societățile noastre multietnice și multireligioase, toți reprezentanții diferitelor credințe nu trebuie percepuți din punctul de vedere al misiunii ca obiect de predicare, ei sunt parteneri în înțelegerea plinătății lui Dumnezeu, în stabilirea solidarității Femeile și Misiunea în Noul Testament între oameni de diferite credințe pentru prosperitatea întregii omeniri, fiecare dintre făpturile lui Dumnezeu Forța motrice a misiunii femeii nu trebuie să fie cercetarea teoretică, ci experiența personală, pentru că așa apar femeile misionare în Biblie Din Sfintele Scripturi aflăm că misiunea se bazează pe o varietate de activități desfășurate de diferiți oameni: aceasta este lucrarea apostolilor rătăcitori printre păgâni prin lumea cunoscută atunci, conducerea oricărei biserici locale: predicare, predare, responsabilitatea pentru sacramente și, în final, îngrijirea prizonierilor Adăugați la aceasta rezistența la persecuție, fermitatea în credință și transmiterea învățăturii către generația următoare Oamenii sunt elementul principal care este mereu prezent în orice aspect al activității misionare și în toate exemplele de mai sus Esența misiunii îi atrage pe creștini să lucreze cu oamenii, în public, așa cum citim în Evanghelia lui Isus Hristos Motto-ul misiunii biblice este formulat în Evanghelia după Matei ( , - ) de către Isus, îndemnându-i pe cei ucenici ai săi: "Duceți-vă, deci, faceți ucenici din toate neamurile, botezându-i în numele Tatălui și al Fiului şi Duhul Sfânt, învăţându-i să păzească tot ce v-am poruncit; și iată, Eu sunt cu voi în toate zilele până la sfârșitul veacului " Textul îndeamnă clar la lucrul cu oamenii Ceea ce este remarcabil la acest pasaj este porunca triplă: "du-te și învață", "botez", "învățăm" Cu alte cuvinte, acestea sunt cele trei elemente ale lucrării misionare: elementul activ sau spiritual, elementul sacru sau liturgic și elementul catehetic Au luat parte femeile la toate acestea? Ar putea ei să îndeplinească deschis aceste sarcini misionare în public, să ia decizii, dat fiind faptul că în țările mediteraneene de atunci toate sferele legate într-un fel sau altul de activitatea publică (polis) erau reprezentate exclusiv de bărbați? În prezentarea mea, voi încerca să prezint rolul femeilor în misiunea bisericii primare, cum și în ce măsură femeile au luat parte la această lucrare Cămin și misiune în timpul vieții lui Isus ȘI ÎN ZORIA CREȘTINISMULUI Între slujirea lui Isus și închiderea canonului la sfârșitul secolului al II-lea, măsura în care femeile au luat parte la misiune și ceea ce au făcut s-a schimbat În biserica primară printre adepți Elena Kasseluri-Hatsivassiliade a noii credințe, relația dintre sexe a fost considerată în cadrul relației de ucenicie Nu au fost luate decizii comune pentru toate bisericile, la fel cum în timpul unei predici către păgâni s-a hotărât întrebarea dacă trebuie făcută sau nu tăierea împrejur Majoritatea femeilor din studiile biblice cred că la început, femeile au avut noroc să ia o parte mai mare în viața socială a comunității Însăși viața bisericii era propice acestui lucru, întrucât viața comunității se desfășura pe teritoriul care aparținea femeilor, așa-numitul "acasă" oikos Cel mai clar, ca în nicio altă carte a Noului Testament, este prezentată importanța caselor private și a gospodăriilor în răspândirea învățăturilor lui Isus din Evanghelia după Luca și Fapte Casele, locuințele și gospodăriile au fost scena pentru o gamă largă de evenimente din viața lui Isus și a urmașilor săi: proclamarea Evangheliei; (Luca : - ; : - ; Fapte : - ; : ); iertarea păcatelor, mântuirea; prezența Duhului (Luca : - ; : - ; : - ; Fapte : - ; : - ; : - etc ); doctrină (Luca : - ; : - ; Fapte : ); vindecare (Luca : - ); profeție (Fapte : - ); revelații și viziuni (Luca : - ; Fapte : - ); recunoașterea învierii lui Hristos (Luca : - ); ospitalitatea și unitatea celor care stau la aceeași masă (Luca : - ; : - ; Fapte : ; : - : ); închinare (Luca : - ; Fapte : ; : - ; : - ); proprietatea comună asupra proprietății și distribuirea proprietății celor care au nevoie de ea (Luca : - ; Fapte : - ; : - ) Casele și familiile au servit drept fundație și punct focal al misiunii Credincioșii s-au adunat în case pentru închinare, iar casa sau familia (oikos) este metafora principală a relațiilor și responsabilităților în și între comunitățile de credincioși Ca biserici de case, casele reprezentau și cele mai simple organizații publice prin care Evanghelia a fost răspândită din Palestina până la Roma Mai simplu spus, biserica sa extins din casă în casă într-un sens literal (Fapte : ): de la case din Galileea, Ierusalim și Ierihon până la case similare din Damasc (Fapte : - ), Iope ( : ; : ), Cezareea ( : - : ), Tir ( : - ), Filipine ( : , , ), Salonic ( : - ), Efes ( : ) ), Troa ( : - ), Corint ( : , - ) și Roma ( : , , - ) Ospitalitatea, prietenia, sprijinul reciproc al acestor comunități bisericești de origine au unit profeții rătăcitori și credincioșii locali, eforturile lor comune au fost necesare pentru o activitate misionară de succes Femeile și Misiunea în Noul Testament Faptul că mișcarea lui Isus a fost orientată pe plan intern a fost discutat pe larg de cercetători în ultimii treizeci de ani și este larg acceptat O altă întrebare mai ocupă mintea: în ce măsură "egalitatea" domnea în aceste familii sau case Unii cercetători cred că bisericile de casă au fost ferite de acest raid patriarhal și relațiile în interiorul lor au fost destul de egale atât ca structură, cât și ca spirit, așa cum ar trebui să fie în astfel de asociații E Schüssler Fiorenza, de exemplu, crede că în perioada paulină, bisericile de casă, fiind baza misiunii, nu repetau structurile familiei patriarhale, ci erau un fel de comunități religioase, respectiv comunități de egali, având un structură construită pe egalitate Obiectând la aceasta, J Elliot insistă că teoria conform căreia Isus a creat un fel de "egalitate a apostolilor", care a determinat structura egalității în bisericile de casă, care până la sfârșitul secolului I și-au părăsit caracterul și structura egalitară și a devenit ca un model de casă patriarhală general acceptată în împrejurimile greco-romane, se prăbușește la o privire atentă Teoria îi lipsește, în opinia sa, material textual și istoric bazat pe dovezi, iar din punctul de vedere al sociologiei este puțin probabil Chiar și în Gal : , textul principal pe care se bazează teoriile egalității nu spune nimic despre egalitatea poziției sociale, despre ce poziții au avut oamenii și ce poziție au ocupat la câteva decenii după Isus și înainte de misiunea lui Pavel Înainte de Pavel, formula botezului afirma unitatea celor care, prin credință și botez, au devenit "în Hristos" Pentru a înțelege această formulă în forma în care Pavel a folosit-o, a fost necesar să se înțeleagă aceasta: etica, economia, distincțiile sociale dintâi acceptate rămân, dar nimic din toate acestea nu determină cine este sau poate fi "în Hristos" Potrivit lui J Elliot, bisericile de case erau așezate una peste alta, nu exista egalitate între ele, membrii comunității diferă din motive economice, sociale, juridice și culturale, împreună cu diferența de vârstă, sex, clasă, etnie , iar în acest fel au afirmat inegalitatea Sursele pe care le avem indică faptul că distincțiile convenționale nu au dispărut, ci au început să existe în paralel, însă nu au determinat cine putea avea acces direct la Dumnezeu sau la orice altceva care ar putea duce la mântuire Elena Kasseluri-Hatzivassiliade Nu mai determinau cine era al lor și cine era străin, cine era prieteni sau dușmani Biserica în curs de dezvoltare nu era preocupată de a face pe toți egali, ci de cum să-i unească pe toți Pentru a înțelege sursele care vorbesc despre rolul femeii în creștinismul timpuriu, trebuie nu doar să ținem cont de faptul că societatea creștină timpurie a fost orientată spre case, ci să evaluăm în același timp și alți parametri: specificul perioadei, geografia, context cultural și religios, din care provin textele biblice Apar textele perioadei lui Isus, "generația apostolilor" sau perioadei ulterioare care încheie istoria bisericii primare? Aceasta sau alta sursă aparține comunității evreiești sau neamuri? Au venit din oraș sau de la țară? Toți acești factori afectează modul în care înțelegem misiunea în raport cu genul Dovada învierii SI SOTII TACATE Evanghelia Potrivit lui Marcu, nu numai cei doisprezece apostoli au fost rânduiți predicatori, ci și Ioan Botezătorul ( : , ), cei care au fost vindecați ( : , : ) sau care au văzut vindecarea ( : ), și în general toți cei care s-au adunat după Paști ( : ; : ) Apoi predica celor Doisprezece se întoarce către Israel Spre deosebire de Matei ( : - ), Marcu nu spune nimic despre ceea ce este pregătit pentru cei Doisprezece după Paști, despre misiunea lor universală S-ar putea crede că Marcu este de acord să limiteze predicarea la Galileea A doua parte a Evangheliei subliniază din nou și din nou că adevărații ucenici trebuie să plătească și pentru consecințele misiunii lor, la fel ca Isus însuși Femeile, conform lui Marcu, nu doar îl însoțesc pe Isus la locul suferinței și morții lui, ci fac lucrarea pentru care au venit, și anume să slujească (Suxkoveîv : și : ) În timp ce cei Doisprezece nu pot înțelege și accepta întotdeauna învățătura lui Isus că el trebuie să sufere, femeile îl înțeleg și acționează în consecință ( : - , cf Mt : - ) În Marcu, comportamentul unei femei se datorează trădării iminente a lui Isus de către unul dintre cei Doisprezece ( : ) Această diferență dintre cei doisprezece și femei sugerează că în biserica lui Marcu femeile erau ucenicile exemplare ale lui Isus și erau printre conducătorii adepților săi din Palestina Femeile și Misiunea în Noul Testament Prima femeie din misiune, conform lui Luca, este Maria, mama lui Isus În contextul comparației dintre Isus și Ioan Botezătorul, Luca în primele două capitole folosește o anumită tradiție a "participării" Mariei la venirea lui Mesia pentru a arăta că poziția Mariei este mult mai înaltă decât cea a Elisabetei, mama lui Ioan Conform acestei tradiții, Maria devine o susținătoare fermă a misiunii eshatologice a fiului ei pentru mântuirea lumii întregi În același timp, Luca include în text o tradiție sinoptică, care nu o deosebește pe Maria de cercul altor personaje feminine Când Isus vorbește despre înșelăciunea duhurilor rele care pătrund în oameni, ascultătorul acceptă cu entuziasm cuvintele sale (Luca : - ) și exclamă cu voce tare: "Binecuvântat să fie pântecele care te-a născut și sânii care te-au alăptat!" Isus răspunde: "Fericiți cei care aud aceste cuvinte ale lui Dumnezeu și le păzesc!" În Evanghelia după Ioan (cap și ), Maria, Maica lui Isus, pare să sprijine misiunea fiului ei nu numai în pericopa transformării apei în vin, ci foarte probabil și în scena crucificării Imaginea pe care o dă Luca în : - a ucenicilor care l-au urmat prin orașe și sate, propovăduind și aducând vestea bună a împărăției lui Dumnezeu, este foarte importantă Imaginea grupului de predicare este dată impresionant: "și împreună cu El douăsprezece și câteva femei pe care El le-a vindecat de duhuri rele și boli: Maria, numită Magdalena, din care au ieșit șapte demoni, și Ioan, soția lui Chuza, ispravnicul lui Irod, Susana și mulți alții care I-au slujit cu averea lor" Aceste femei îl urmează împreună cu cei doisprezece ucenici încă de la începutul misiunii "prin orașe și sate", și le vedem stând lângă Isus răstignit pe cruce în Ierusalim ( : - ) În acest din urmă caz, se subliniază în text că aceste femei, care l-au însoțit chiar din Galileea, l-au urmat până la capăt Asemenea ucenicilor bărbați, și femeile și-au părăsit casele și familiile pentru a-L urma pe Isus prin Galileea și a rămâne cu El până la capăt la Ierusalim Luca nu uită să spună că aceste femei ucenice au susținut mișcarea misionară a lui Isus din propriile lor mijloace Mai des decât Marcu, Matei sau Luca, Ioan permite personajelor sale feminine să vorbească și, în majoritatea cazurilor, remarcile lor sunt pline de conținut teologic profund Această diferență se remarcă mai ales dacă luăm în considerare conținutul discursurilor Elena Kasseluri-Hatzivassiliade În Marcu și Matei, doar sirofenicianul vorbește cu Isus (o dată în Marcu, de trei ori în Matei); Luke are doar mama lui, Marta, și o femeie din mulțime (fiecare o dată) La Ioan, toate femeile, cu excepția portarului din curtea marelui preot, sunt reprezentate prin dialoguri cu Isus: mama lui vorbește o dată, samariteanca de șase ori, Marta și Maria împreună o dată, Marta singură de patru ori, sora ei Maria o dată și Maria Magdalena - de două ori În celelalte șapte cazuri, femeile participă și la dialoguri semnificative Mama lui Isus la o nuntă în Canna le spune slujitorilor să facă ceea ce le spune Isus să facă (Ioan : ) Femeia samariteancă își părăsește lucrarea pentru a predica cetățenilor orașului Sihar ( : - ) Marta o cheamă pe sora ei Maria la Isus, așa cum Andrei îl numește pe fratele său Simon Petru și Filip îl cheamă pe Natanael Este de remarcat faptul că evanghelistul subliniază că a făcut acest lucru în secret După ce L-a recunoscut pe Isus ca fiind Hristosul, fiul lui Dumnezeu care avea să vină în lume (mărturisirea pe care Marcu, Matei și Luca au lăsat-o lui Petru), Ioan continuă: "Spunând acestea, s-a dus și a numit-o în secret pe Maria, sora ei , spunând: Învățătorul este aici și vă cheamă" ( : ) La chemarea Marthei, Maria se ridică repede și merge spre el Femeia de la poarta din curtea marelui preot însăși îl identifică pe Petru ca fiind unul dintre ucenicii lui Isus ( : ) Și în cele din urmă, Maria Magdalena îl cheamă pe Petru împreună cu "un alt ucenic pe care l-a iubit Isus" într-un mormânt gol ( : ), unde ea, după ce au plecat, întorcându-se către îngeri, întreabă unde este trupul lui Isus ( : ) În tradiția bisericii primare, femeia samariteancă din Sihar a fost venerată ca primul predicator (nu doar o femeie misionară) a Evangheliei Această poveste despre o femeie samariteancă al cărei nume era Photina reproduce principalele teme ale învățăturii lui Isus: pocăință, înțelegere, dragoste și credință în Dumnezeu, inspirație și ucenicie În calendarul liturgic ortodox, Sf Photinia și sora ei St Fotografiile sunt comemorate pe februarie, iar în plus, St Fotinia singură, ca un samaritean, în a -a duminică după Paști Povestea ei este inclusă în cercul lecturilor de la Ioan între Paști și Rusalii Povestea femeii samaritece nu se termină cu recunoașterea ei a lui Isus ca Mesia Această întâlnire i-a schimbat viața și a vrut să ducă mesajul altora Ea lasă ulciorul la fântână, se întoarce la așezare, unde vorbește despre Isus Mângâierea divină îi dă rațiune și curaj să ducă vestea bună altora (v ) Femeile și misiunea în Noul Testament Ioan Gură de Aur aprobă activitatea misionară a Sf Fotinie, subliniind importanța "lucrării sale apostolice", și compară (în Omilia despre Evanghelia după Ioan) cu Nicodim (Ioan : - , tema omiliei anterioare): Femeia a crezut imediat și s-a dovedit a fi mai deșteaptă decât Nicodim Nu doar mai inteligent, ci și mai puternic Deși a auzit nenumărate povești de acest fel, nu a condus pe nimeni la Hristos, iar el însuși nu a vorbit deschis despre el, iar ea s-a apucat de lucrarea apostolică, răspândind vestea cea bună și chemând la Isus, a condus tot cetatea la el din necredinţă Povestea ilustrează, oricât de ciudat ar părea, că femeile sunt capabile să vorbească egale în narațiunile teologice, sunt capabile să "lase totul", să își îndeplinească rolul în misiune (și cu foarte mult succes), toate acestea din proprie inițiativă în răspuns la revelația lui Isus despre ei înșiși, că el este Mesia Vedem din text că, în general, Isus știe că femeile pot fi semănătoare ca el, iar ucenicii nu trebuie să se teamă de ele sau să le oprească, ci se pot bucura împreună cu ele la seceriș ( : - ) Toate cele patru Evanghelii deschid descrierea zilei învierii cu vizitarea timpurie a femeilor în mormânt (Mt : - ; Mc : - ; Luca : - ; In : - ) Ioan continuă să spună povestea Mariei Magdalena (Ioan : - ) Marcu : - menționează și Maria Magdalena; acest verset din Marcu face parte din ceea ce mulți consideră a fi o inserare târzie în textul original Comentatorii notează faptul că pentru prima dată învierea lui Hristos a fost proclamată femeilor Mary Evans notează că femeile nu erau doar "martori ale faptelor și ascultatoare ale soliei", ci au fost desemnate să proclame: "Au fost primii vestitori ai ei [Veștii bune] prin porunca directă a îngerilor și a lui Hristos însuși" Mărturiile lui Pavel Raționamentul Sf Pavel despre femei și biserică este diferit de ceea ce găsim în evangheliile care se referă la Isus Versetul din Galateni : , "Nu este nici iudeu, nici neam, nu este nici sclav, nici liber, nu este nici bărbat, nici femeie; femei Circumcizia nu mai este o condiție pentru includerea în comunitate, este suficient botezul, iar acest lucru duce la eliminarea oricărei discriminări între oameni Elena Kasseluri-Hatsivassiliade Datorită specificului structurii, formei și conținutului acestui vers, acesta este adesea interpretat diferit și chiar contradictoriu Pe de o parte, este percepută ca magna carta a umanismului, ca o "declarație a eliberării femeii", pe de altă parte, acționează ca un semn al prezenței lui Dumnezeu (sotat Deo) în bărbat și femeie principii, rupte de realitatea socială Această formulă de botez aparține Bisericii elenistice iudeo-creștine În această biserică erau femei și bărbați, sclavi și foști sclavi, bărbați și femei liberi de origine greacă sau evreiască Acest crez, care amintește de formulele de botez, i-a convins că toate împărțirile ierarhice dintre diferitele pături ale societății au fost desființate în Hristos, iar acum toți pot găsi o nouă libertate și unitate în Hristos Problema de gen din această formulă este probabil legată inițial de celibat Femeile devin egale cu bărbații abandonând relația convențională dintre soț și soție Prin urmare, ei sunt liberi să predea și să predice în congregațiile locale și pot acționa ca evangheliști călători Pavel ne dezvăluie în epistolele sale că femeile au lucrat din greu cu el în misiunea lui Într-o scrisoare către biserica din Filipine, Pavel cere congregației să ajute femeile "care au lucrat la Evanghelie cu mine" (Filipeni : ) Cuvântul "s-a zbătut" ((giѵg|ѲХт|oаѵ) indică o lucrare grea care necesită o oarecare luptă, o bătălie, pentru a elibera oamenii de sub puterea celui rău În : - apostolul întreabă două femei, Euodia și Syntychie, conducători ai bisericii, să se țină Împărțirea dintre cele două femei reflectă împărțirea comunității și arată cât de important este rolul femeilor în biserica din Filipi Predicarea Evangheliei a început în Filipi la "locul de rugăciune" în ziua Sabatului "cu femeile adunate acolo" (Fapte : ) nu sunt menționate Acesta este primul dar al lui Dumnezeu în acest loc pentru Lidia și casa ei O altă biserică de casă este Filemon Pavel nu se adresează Apiei, dar totuși se înclină în fața ei ( : ) Pavel scrie de două ori despre casa lui Priscila și Akila, cu numele Akila venind primul (altfel Rom : - și Fapte : - ) Ultimul capitol din Romani conține cele mai multe referiri la femei asociate cu lucrarea lui Pavel O proporție uluitoare: din cele de persoane menționate acolo, zece sunt femei Există și un fel de echilibru în succesiunea de la începutul enumerației: doi Femeile și Misiunea în Noul Testament femei, doi bărbați, o femeie, un bărbat Potrivit multor cercetători, Teba și Iunia ocupă cele mai înalte poziții: Diaconia Teba și Apostolul Iunia Pentru a indica poziția Tebei, se folosește și cuvântul lrootatz, care denotă un fel de autoritate Potrivit cercetătorilor feminiști, Romani : - este adesea interpretat într-un mod androcentric Pavel o numește pe Thebe Swckovoc; și rădăcina Bisericii Cenchrea din portul Corint, iar exegeții încearcă să diminueze semnificația ambelor titluri pentru că se referă la o femeie Când Pavel se numește, Apolo, Timotei, Tychik biykovod, acesta este tradus ca "diacon" Când vine vorba de o femeie, același termen este interpretat ca "servitor", "asistent" Se vede clar că în Corinteni : - Pavel folosește biakovod în paralel cu (TOVErubd) și se referă la aceste nume la sine și Apolo ca misionari angajați în construirea comunității că Phoebe poate pretinde rolul unei figuri majore în misiune creștină timpurie, spune al doilea titlu al ei - lrootats Pavel acceptă activitățile femeilor și crede că o femeie poate predica în timpul adunărilor de închinare creștină, poate conduce biserici locale, poate călători ca evanghelist - despre toate acestea aflăm din scrisorile în care Pavel menționează femeile și munca lor Dar există și cazuri în care Pavel le cere femeilor să se supună (I Cor : și urm ; Ef : ; Col : etc ) și să se supună necondiționat autorităților civile (Romani ), vorbește despre acceptabilitatea sclaviei ( I Cor : ; Phm) Acest lucru este de obicei înțeles în felul următor: Pavel observă un fel de Haustafeln, un cod de conduită în casă (Col : și urm ) Acesta și alte pasaje au dat naștere la critici la adresa lui Paul (sau a școlii pauline) că nu a ieșit cu toată energia lui, deoarece a avut împotriva status quo-ului socio-politic, pe care el și școala lui l-au suportat ulterior subordonarea a femeilor ca în societate, precum și în biserică Generația de biserici creștine care a urmat lui Pavel, care l-a considerat pe Pavel fondatorul lor, și-a pierdut unitatea în problema rolului femeii Unii au continuat să creadă că problemele de gen au fost depășite prin botez, că în Hristos nu există nici femei, nici bărbați Acest lucru trebuia înțeles în sensul că Elena Kasseluri-Hatsivassiliade Creștinii renăscuți trebuie să rupă căsătoria și să aștepte Împărăția lui Dumnezeu, în care nu vor mai fi căsătoriți Din cercul unor astfel de urmași ai lui Pavel au venit Faptele lui Pavel și Tecla, care spune povestea unei femei care a fost convertită de Pavel și și-a respins logodnicul; ea a îmbrăcat haine bărbătești și a început să slujească ca evanghelist Un alt grup de adepți ai lui Pavel nu a acceptat această nouă libertate pentru femei, dizolvându-le căsătoriile și participând la slujire Glasul lor se aude în Timotei : - : "Femeia să învețe în tăcere, cu toată supunerea; dar nu îngădui femeii să învețe, nici să stăpânească peste soțul ei, ci să stea în tăcere Căci Adam a fost creat mai întâi, iar apoi Eva; nici Adam nu este înşelat; dar soția, înșelată, a căzut într-o crimă; cu toate acestea, el va fi mântuit prin naștere, dacă va continua în credință și iubire și în sfințenie cu castitate" Acest pasaj, limitând rolul femeii la căsătorie și maternitate cu refuzul serviciului ei public, a devenit ulterior normativ în biserică În ceea ce privește celibatul pentru femei, acesta a supraviețuit și a fost instituționalizat în monahismul feminin Momentul de cotitură pentru problematica de gen a fost trecerea de la bisericile de casă la adunarea generală a comunității într-o clădire publică sau bazilică, drept urmare, oikodul și-a pierdut rolul public Părăsind casele private, cultul a trebuit să se adapteze ordinii publice și să se schimbe în vederea publicității sale Liderii bisericii au căutat să evite orice ar putea ofensa societatea în cultul public, așa că au fost adoptate stereotipuri de gen patriarhale ale culturii înconjurătoare Concluzie Interpreții epistolelor pastorale până în secolul al XX-lea credeau că aceste epistole rezumă și definesc clar tot ce are de spus Biblia despre femei, despre rolul lor social Hermeneutica s-a concentrat pe întrebarea dacă o femeie poate ocupa orice funcție în biserică, legată de sfera publică și de misiune În ultimele trei decenii, femeile teologi creștine s-au opus acestei abordări În opinia lor, creștinismul a început cu o abordare egalitară a genului Egalitatea a predominat în comunități Femeile și Misiunea în Noul Testament lui Pavel, care a adus primul înapoi gândirea patriarhală și a pus în mișcare un proces care a dus la pierderea completă a oricărei egalități de gen în biserica primară Probabil că nu există un astfel de moment în istoria creștinismului timpuriu în care o femeie a fost pe deplin implicată pe o bază egală cu un bărbat în viața bisericii Creștinismul s-a născut și a crescut într-o societate patriarhală, atât elenistică, cât și evreiască Dar printre primii creștini circulau idei radicale despre egalitatea sexelor care vine odată cu botezul în Hristos, creând noul om Acest lucru este exprimat în formula botezului din scrisoarea lui Pavel către Galateni : - : "Toți cei care ați fost botezați în Hristos v-ați îmbrăcat cu Hristos Nu mai există evreu, nici neam; nu există nici sclav, nici liber; Nu este nici bărbat, nici femeie, căci toți sunteți una în Hristos Isus " Creștinii s-au recunoscut ca o nouă familie și și-au exprimat conștiința de sine în mod instituțional în biserică Această conștiință religioasă de sine a egalității a intrat în conflict cu etica patriarhală a lumii seculare Primii misionari creștini au creat o alternativă la ordinea și obiceiurile sociale predominante de atunci, dar nu au putut rezista faptului că inegalitatea și discriminarea nu au revenit treptat în comunitățile lor Traducere din engleză de A Sizikov Note Silvia Schroer, "Ne vom cunoaște după roadele noastre" Feminist Exegesis and the Hermeneutics of Liberation", în Feminist Interpretation of the Bible and the Hermeneutics of Liberation, Silvia Schroer și Sophia Bietenhard (eds ), Londra: Sheffield Academic Press, , pp - Kwok Pui-Lan, "Mission" in Dictionary of Feminist Theologies, Letty M Russel și J Shannon Clarkson (eds ), Louisville: Westminsterjohn Knox Press, , pp - 'Chung, Sookja, "Studiu biblic: felurile femeilor de a face misiune în povestea Mariei și Martei (Luca : - , Ioan : - )", în InternaționalReviewof Mission^ / Nr (ianuarie ), pp - Despina D Prassas, "The Bible in Mission: Women in Mission", în InternaționalReview ofMission^/ Nr (ianuarie ), pp - Christine Lienemann-Perrin, "Fundațiile biblice pentru o teologie feministă și participativă a misiunii", în InternaționalReuiewof Mission /Nr (ianuarie ), pp - Literatura despre femei din Noul Testament este prea mare pentru a fi prezentată în întregime în aceste pagini O lucrare fundamentală în acest domeniu: Elisabeth Schiissler Fiorenza, In Memory of Her: A Feminist Theological Reconstruction of Christian Origins, New York: Crossroad Press, O privire de ansamblu asupra lucrărilor ulterioare este oferită de: Elizabeth A Clark, "Early Christian Women : Surse și interpretare" , în That Gentle Strength: Historical Elena Kasseluri-Hatzivassiliade Perspective on Women in Christianity, Lynda L Coon, Katherine J Haldane și Elisabeth W Sommer (eds ), Charlottesville: University of Virginia Press, , pp - , iar în Eliza-beth A Castelli, "Heteroglossia, Hermeneutics, and History: A Review Essay of Recent Feminist Studies of Early Christianity", în Journal of Feminist Studies in Religion / ( ), pp - Vezi și Susan Ashbrook Harvey, "Women in Early Syrian Christianity", în Images of Women in Antiquity, Averii Cameron și Amelie Kuhrt (eds ), Detroit: Wayne State University Press, , pp - ; Gillian Cloke, This Female Man of God: Women and Spiritual Power in the Patristic Age, AD - , New York: Routledge, R P Martin, The Family and the Fellowship: New Testament Images of the Church, Grand Rapids: Eerdmans, ; R Banks, Paul's Idea of Community: The Early House in their Histori-calSetting (Grand Rapids: Eerdmans), ; CS De Vbs, "Kai O OIKOZ ", Natura și practicile religioase ale gospodăriilor greco-romane ca context pentru conversia și botezul gospodăriilor în Faptele Apostolilor, diss de doctorat, Universitatea Fliders, Adelaide, ; SC Barton, Ucenicia și legăturile de familie în Mark și Matthew, SNTSMS ; Cambridge: Cambridge University Press, ; P Lampe, "Family in Church and Society of New Testament Times", în Afirmația (Richmond, VA), pp - ; C Osiek, "Noul Testament și familia", în Concilium ( ), pp - ; C Osiek, "Familia în creștinismul timpuriu: "Valorile familiei" revizuite", în CBQ ( ), pp - John Elliot, "Temple versus Household in Luke-Acts: A Contrast in Social Institu-tions", în The Social World of Luke-Acts: Models for Interpretation, Jerome H Neyrey (ed ), Mas-sachussets: Peabody, , pp - Mauro Pesce și Andriana Destro, "Părinții și gospodarii în mișcarea lui Isus: Perspectiva Evangheliei după Luca", în Biblical Interpretation / ( ), pp - Unul dintre primii oameni de știință care a început să se ocupe de această problemă este Yerd Theisen El trasează o linie între ceea ce el consideră a fi radicalismul etic non-familial al lui Isus, așa cum este reprezentat în tradiția sinoptică, și așa-numitul "patriarhalism familial iubitor" al lui Pavel El susține că odată cu creștinismul paulin s-a dezvoltat un nou tip de relație socială bazată pe egalitatea universală Totuși, această egalitate, extinsă la toți fără a ține cont de rasă, sex sau fundal religios (Gal : ), a fost bine primită deoarece a fost înțeleasă într-un context clar - "în Hristos" Theisen numește acest nou element Liebes-patriarchalismus, termen împrumutat de la Ernst Troeltsch În dezvoltarea acestui tip de relație, Pavel a cerut supunere, încredere și onoare din partea părții mai slabe a societății, respect necondiționat, iubire și responsabilitate din partea celor mai puternice Astfel, Pavel a păstrat aproape intactă inegalitatea din societate și chiar a legitimat-o într-o oarecare măsură Pentru detalii, vezi Gerd Theissen, Sociology of Early Palestinian Christianity, Philadelphia: Fortress Press, , pp - Petros Vassiliadis a mers mai departe în această direcție, bazându-se pe Pavel și văzând în egalitate o semnificație teologică și socială mult mai profundă decât credem de obicei Vezi: Vassiliadis P , Charis, Koinonia, Diakonia, Thessaloniki, (în greacă) E Shiissler-Fiorenza, În memoria nr A Feminist Theological Reconstruction of Christian Origins, Philadelphia: Forthress Press, , p ; KO Sandnes, "Egalitatea în cadrul structurilor patriarhale Câteva perspective ale Noului Testament asupra părtășiei creștine ca frate-sau frate și familie", în Construirea familiei creștine timpurii Family on SocialReality and Metaphor, Halvor Monxes (ed ), New York: Routledge, , pp - Femeile și Misiunea în Noul Testament Gerd Theissen, The Social Setting of Pauline Christianity: Essays in Corinth, Philadelphia: Fortress Press, , pp - , - Vezi și: Petros Vassiliadis, Paul Traiectorii în teologia sa, Salonic: Publicații Pournaras, , pp - (în greacă) John Elliott, "Mișcarea lui Isus nu a fost egalitară, ci orientată spre familie", în Biblical Interpretation / ( ), pp - ; Kathleen Corley, "The Egalitarian Jesus: A Christian Myth of Origins", în Forum - ( ) pp - În plus, Amy-Jill Levine, "Gender, Judaism, and Literature: Unwelcome Guests in Household Configu-rations", în Biblical Interpretation / ( ), pp - Kathleen Corley, Femeile și Isus istoric Mituri feministe de origini creștine, Santa Roșa, CA: Polebridge, , p Eleni Kasselouri-Hatzivassiliadi, "Mărturisirea lui Petru (Mt : - alin ) și Ungerea lui Isus (Mt : - alin ) Narațiuni mesianice paralele?", în Buletinul de studii biblice ( ), pp - (în greacă) Sawas Agouridis, "Femeile în lucrarea Bisericii: o contribuție exegetică la Noul Testament", în Anglican TheologicalReview / Summer (Vezi: http://www fmdarticles:com/p/articles) Mary Rose DAngelo, "(Re)presentations of Women in the Gospel of Matthew and Luke-Acts", în Women and Christian Origins, Ross Shepard Kraemer și Mary Rose DAngelo (eds ), NewYork: Oxford University Press, , pp - Pentru sprijin material, a se vedea Halvor Monxes, "Relațiile patron-client și noua comunitate în Luke-Acts", în The Social World of Luke-Acts Models of Interpretation, Jerome H Neyerey (ed ), Peabody: Massachusetts, , pp - ; R P Saller, "Patronage and Friendship in Early Imperial Rome: Drawingthe Distinction", în Patronage in Ancient Society, A Wallace-Hadrill (ed ), Londra: Routledge, , pp - Marcu are doar cinci cazuri în care femeile vorbesc, Matei are nouă femei să vorbească, Luca are unsprezece, doar patru în care povestea vorbește despre un Isus adult John are de cazuri în care femeile vorbesc Esther A de Boer, "Magu Magdalena și ucenicul iubit de Isus", în Lectio Difficilior / Raymond E Brown, "Rolurile femeilor în a patra Evanghelie", în Studii teologice ( ), pp - Thomas FitzGerald, "Sf Fotini-Femeia de la fântână: o meditație biblică", în Orthodox Women Speak "Disceming the Signs of the Times", Kyriaki Karidoyanes-Fitzerald (ed ), Brookline: Holy Cross Orthodox Press/ Geneva: WCC Publications, , pp - MaryJ Evans, Woman in the Bible, Downers Grove, , p Eleni Kasselouri-Hatzivassiliadi, "Comunitatea Femeilor și Bărbaților: Galateni : - ", în Biserica "Femeile de a fi ale femeilor" A Bible Study Guide, J Shannon Clarkson și Letty Russell (eds ), Geneva: W C C Publications, , pp - Ivoni Richter Reimer, Femeile în Faptele Apostolilor A Feminist Liberation Perspective, Minneapolis: Fortress Press, , pp - Dovezile din Romani sunt importante pentru reconstrucția istoriei femeilor în creștinismul timpuriu, precum și reflectate în următoarele lucrări: Elisabeth Schiissler Fio-renza, "Misionarii, Apostoli, Colaboratori: Romani și Reconstrucția Wom -en's Early Christian History", în Word and World: Theology for Christian Ministry ( ), Elena Kasseluri-Hatzivassiliade rr - ; Caroline E Whelan, "Amica Pauli: The Role of Phoebe in the Early Church", în JSNT ( ), pp - ; Bernadette J Brooten, "Junia Outstanding among the Apostles (Rom : )", în Women Priests: A Catholic Commentary on the Vatican Declaration, Leonard și Ariene Swidler (eds ), New York: Paulist Press, , pp - ; Mary Rose DAngelo, "Femeile partenere în Noul Testament", în Journal of Feminist Studies in Religion / ( ), pp - ; Elizabeth A Castelli, "Romani", în Searchingthe Scriptures, voi : A Feminist Commentary, Elisabeth Sch ssler Fiorenza (ed ) cu asistența lui Ann Brock și Shelly Matthews, New York: Crossroad Press, , pp - , cca - Elisabeth Shiissler-Fiorenza, Ucenicia egalilor A Criticai Feminist Ekklesia-logy of Liberation, Londra: SCM Press Ltd, , p Sarah J Tanzer, "Efeseni", în Searchingthe Scriptures, voi : A Feminist Commentary, Elisabeth Schiissler Fiorenza (ed ) cu asistența lui Ann Brock și Shelly Matthews, New York: Crossroad, , pp - ; Kathleen E Corley, " Peter", în Searchingthe Scriptures, voi , pp - , cca pp - , unde autorul documentează organizarea căminului și ideile conexe despre gospodărie, care se reflectă în învățătura pastorală că o femeie trebuie să îndure cruzimea domestică, repetând suferința lui Isus pentru biserică Linda M Maloney, "Epistolele pastorale", în Căutarea Scripturilor, voi , pp - ; Mary Rose DAngelo, "Coloseni", în Cercetarea Scripturilor, voi , pp - Clarice J Martin, "The Haustafeln (Household Codes) in African American Biblical Interpretation: 'Free Slaves' and 'Subordinate Women'", în Stony theRoad We Trod: African American BiblicalInterpretation, Cain Nore Felder (ed ), Minneapolis: Fortress Press, , pp - Vezi și: DL Balch, Let Wives Be Submissive: The Domestic Code in Peter, SBL Monographie Series, , Chico: Scholars Press, Elizabeth A Castelli, "Gender, Theory, and The Rise of Christianity: A Response to Rodney Stark", în Joumal of Early Christian Studies / ( ), pp - Pamela Eisenbaum, "Este Paul tatăl misoginiei și al antisemitismului?", la: http://www crosscurrents org/eisenbaum htm Studiu aparent important și fructuos: Margaret MacDonald, Early Christian Women and Pagan Opinion: The Power of the Hysterical Woman, New York: Cambridge University Press, Această lucrare folosește modele de sociologie pentru a reconstrui condițiile sociale în care primele femei creștine trăit Aș dori să notez două puncte În primul rând, pe baza unei liste impresionante de lucrări ale teologilor, istoricilor creștinismului timpuriu și antropologiei culturale comparate, autorul examinează societatea antică mediteraneană în contextul opunerii conceptelor etice de "onoare" și "rușine" în relație cu problema a relaţiilor de gen Mecanismul cultural a funcționat în așa fel încât "onoarea" masculină a fost menținută public prin păstrarea ascunsă a "rușinii" feminine Scandalozitatea creștinismului pentru păgâni a fost generată de faptul că creștinii au estompat această graniță Religia, întotdeauna un fenomen exclusiv social, a invadat viața de familie și de acasă În loc să păstreze "onoare" și să ascundă "rușinea" acasă, femeile creștine s-au dovedit a fi prea deschise atenției publice, ceea ce a perturbat relațiile obișnuite și a dus la o tensiune socială semnificativă (pp - , - , - ) ) În al doilea rând, practica religioasă a femeilor a stârnit atât admirație, cât și suspiciune din exterior Femeile și misiunea în Noul Testament și din interiorul comunității creștine Ea nu a adăugat autoritate femeii, ci și-a sporit puterea Distincția dintre autoritate și putere este fundamentală pentru înțelegerea naturii activității religioase a femeilor și explică conflictul privind participarea femeilor la viața comunității Nu întâmplător femeile au acționat ca profete sau au demonstrat experiențe extatice, pentru că această activitate nu depindea de aranjamente instituționale Dezvoltarea instituțiilor a condus în continuare la o reducere a participării femeilor la închinare (pp - , - ) A se vedea, de asemenea, Christine Trevett, Montanism: Gender, Authority and the New Prophecy, Cambrigde: Cambridge University Press, Unitatea Bisericii în Noul Testament Editat de Ulrich Lutz ceas din mi hold* Byblis Numele se leagă ■' * and bible yun > ?> M uN, k'![ 'I gn Aceasta și і іga (și,і edp '"іla аі• t o | ite gne pi >'ims D; eu-! [ 'rd Taisen chі ri joc de cuvinte ■ l,- ■ - man n i inadl n ■ i ■ ■ ichnі i i - eiynov a lui Dumnezeu, care cheamă "și esența oamenilor pe care El îi cheamă" James Dunn "Pentru că Evanghelia justifică o singură biserică în orice moment și pretutindeni Yarzheі )е§ ііі:і'st^)n-never Există k^dganv yi întotdeauna există numai în Ernst Keue x Lutz născut în d) unul dintre cei mai importanți istorici contemporani ai Noului Testament a studiat bonslovia la Zurich Domnul în și-a luat doctoratul în aproximativ ani rofe sau unives site veone "albine 